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A. KILDEMATERIALET. 

Forud for Behandlingen af et Emne, der hører Oldtidshistorien 
til, vil i Almindelighed kræves en Orientering om de Kilder, der 
haves til vor Viden om det paagældende Fænomen; og naar Talen 
er om Essæismen, melder dette Krav sig med særlig Styrke. Om 
denne Sekt er nemlig Oplysningerne for det første saa sparsomme, 
at det gælder at udnytte alt det Materiale, der paa nogen Maade 
kan komme i Betragtning. Dernæst er de Forfattere, hos hvem 
Meddelelserne findes, saa langt fjernede fra hverandre i Tid, at 
de senere meget vel kan have kendt de tidligeres Arbejder, og det 
er derfor af Betydning at faa Rede paa det indbyrdes Afhængig- 
hedsforhold. EndeHg er Autentien for adskiUige af disse Essæer- 
skildringers Vedkommende omstridt, og det maa derfor i de enkelte 
Tilfælde undersøges, hvorvidt der foreligger tilstrækkeUg Grund 
til at forkaste dem. Vi behandler da i det følgende først de to 
jødiske Forfattere Filon og Josefos, hvis Skildringer har langt 
den største Betydning, dernæst et .Par hedenske Skribenter, som 
rent lejlighedsvis ogsaa kommer ind paa en Omtale af den ejen- 
dommelige jødiske Sekt og endelig to ganske sekundære Frem- 
stillinger af kristelig og nyplatonisk Oprindelse. 

Ved Siden af disse direkte Kilder gives der imidlertid en 
mere indirekte Vej, som efter vor Opfattelse ogsaa bør benyttes. 
Vi har nemlig Beretninger om visse Religionssamfund, som baade 
med Hensyn til Sted og Tid staar Essæerne nær, hvis Lærdomme 
og religiøse Praksis røber Slægtskab med disses, og som da ogsaa 
af Overleveringen sættes i direkte Forbindelse dermed. Ved 
Analogislutninger herudfra kan man da formentlig blive i Stand 
til at supplere eller stadfæste' de direkte Kilders sparsomme Efter- 
retninger. De paagældende Sekter findes skildrede hos de old- 
kirkelige Hæreseologer, navnlig Hippolyt og Epifanios; endvidere 



foreligger der Vidnesbyrd om dem i den pseudoklementinske 
Literatur. I nær Sammenhæng med Essæerne staar fremdeles 
en ægyptisk-] ødisk Bevægelse, de saakaldte Therapeuter; de kendes 
kun fra et enkelt Skrift af Filon, men dette kræver særlig Omtale, 
fordi dets filoniske Autenti er stærkt omstridt. Til sidst behandler 
vi nogle Steder i Talmud, hvor man har villet finde Essæerne 
omtalt, og en Del, mest pseudepigrafiske Skrifter, som man under- 
tiden har været tilbøjelig til at betragte som forfattede af Essæere 
eller i hvert Fald fremkomne i Essæismen nærstaaende Kredse. 



§ I. FILON. 

De ældste os overleverede Beretninger om Essæersamfundet 
skyldes den aleksandrinske Jøde Filon. Hans Levetid kan kun 
betegnes tilnærmelsesvis, idet hverken hans Fødselsaar eller Døds- 
aar er bekendt; men fra ca. 20 f. Kr. til ca. 45 e. Kr. vil vel 
omtrent træffe det rette (cfr. Zeller III 2, p. 385 f.). I hvad vi 
har bevaret af hans Værker forekommer nu foruden mulige Allu- 
sioner to Gange direkte Omtale af Essæerne, først nemlig i hans Af- 
handling negl rovnavra anovdalov elvm ihv&eQov, Qvod omnis 
prohus liber sit, der i det følgende citeres som Q. O. P. L., efter 
den i den Cohn-Wendlandske Udgave anvendte ParagrafinddeHng, 
med Side- og Linieangivelse efter Mangey's Udgave (London 
1742) tilføjet i Parentes; dernæst i det nu tabte Værk 'Tuég 
lovdaimv dno^.oyia, Apologia j>ro Judaeis, hvoraf kun det Brud- 
stykke, som omhandlede Essæerne, er bevaret i Eusebios' Prae- 
paratio evangeltca VIII 11, hvor for øvrigt ogsaa Essæerberetningen 
fra Q. O. P. L. findes i Kap. 12; dette Skrift citeres som Apol. 
eller Præp, evang. VIII 11, med Paragraftal efter F. A. Hei- 
nichen's Udgave, Leipzig 1842 f.^). 

De to Essæerskildringers filoniske Autenti er imidlertid under- 
tiden blevet gjort til Genstand for Tvivl, enten saaledes, at man, 
støttet til den ene, har villet bevise Uægtheden af den anden, 
eller endog saaledes, at man har villet frakende Filon Forfatter- 
skabet til dem begge. Saadanne Forsøg maa utvivlsomt betragtes 
som forfejlede, saaledes som det rigtigt er eftervist i den aller- 



^) Der eksisterer ogsaa en anden Paragraf inddeling, hvorved undertiden afsted- 
kommes Forvirring. — Fragmentet er aftrykt hos Mangey II, p. 632—34, men uden 
Linietal, hvorfor en Henvisning dertil er uden Betydning. 



nyeste Tid i et Par Afhandlinger om Kilderne til vor Viden om 
Essæerne, nemlig Treplin's »Die Essenerquellen gewiirdigt in einer 
Untersuchung der in neuerer Zeit an ihnen geiibten Kritik« i 
St. u. Kr. 1900, p. 28—92, og Daniel Plooij's »De bronnen voor onze 
kennis van de Essenen«, Diss. Leiden 1902. Men for vort Emne 
har Spørgsmaalet om disse Beretningers Autenti en saadan Be- 
tydning, at det vil være nødvendigt at give en orienterende 
Fremstilling af de fremførte Indvendinger tillige med en Paa- 
visning af deres Uholdbarhed. 

Vi begynder med Q. O. P. L., hvis filoniske Affattelse navnUg 
R. Ausfeld har bestridt i sin Gottinger-Dissértation^), efter at 
allerede tidligere adskilHge andre Forskere^) uden nærmere Be- 
grundelse havde udtalt sig i hgnende Retning. Skriftets Tilblivelse 
tænker Ausfeld sig da saaledes, at det er sammenarbejdet af en 
stoisk Afhandling om den Vises Uafhængighed af alle ydre Om- 
stændigheder og et andet Værk, der handlede om Frihed i al Al- 
mindelighed {iieQi ilev&^eQiag qvae vulgo putatur, p, 56), hvortil 
saa kommer en Række Eksempler, der er hentet fra en tredje 
Kilde (p. 31). Den Redaktor, der har besørget denne Sammen- 
arbejdeise, skal ikke være Filon, men derimod en af hans Disciple, 
der har været godt kendt med Mesterens Sprogbrug; da § 118 
(M. II 464, 8 ff.) omtaler Brutus som eig rwv im&sfiéviov IovUg} 
KaiottQt, hvilken ov ngo Tzolkov har belejret Xantieme, og da 
Cæsars Mord fandt Sted 44/43 f. Kr., slutter Ausfeld, at Redaktor 
maa have været Filons samtidige; af den Maade, hvorpaa Jøderne 
omtales, og af en enkelt Ytring om Aleksandria (Jt^e^dvåQstav 
yag ohm tt/V nQog Aiyvmu), § 125 [M. II 465, 17 f.]) skal 
endvidere følge, at han ikke kan have været en Jøde i Aleksandria, 
men derimod maa være en Hedning, rimeligvis bosat i Sjrrien 
eller Asien (p. 57 f.). Denne sidste Paastand er imidlertid temmehg 
uhyrlige); at en Hedning skulde have gjort Brug af den allegoriske 
Skriftudlægning i den Grad, som det her er sket, og at han skulde 
have været saa fortrolig med Jøden Filons Skrifter, som Over- 
ensstemmelsen med dennes Stil nødvendigvis forudsætter, er i 
allerhøjeste Grad usandsynligt, rent bortset fra den Vanskelighed, 

^) T)e libro jrtpl rov ndvta Gnov^alov ttvai éXtv&EQOV 1887. 

2) f. Eks. Gråtz, Geschichte der Juden *III, p. 799 (i Tilslutning til en Be- 
mærkning af Z. Frankel). Andre Forgængere nævner Ausfeld, p. 5, og Lucius, Der 
Essenismus, p. 13. 

3) Cfr. Wendland i Archiv fiir Geschichte der Philosophie 1888, p. 515. 

I* 



som det volder at antage, at Aleksandrineren Filens Skrifter, 
skulde være blevet saa flittigt læst i Asien allerede i første efter- 
kristelige Aarhundrede; Ausfeld antager nemlig, at Skriftet inde- 
holder forskellige Enkeltheder af en saadan Art, at de mon nisi 
ante ca-pfa Hierosolyma scribi potuisse« (p. 57). Dertil kommer, at 
man rimeligvis kun behøver én stoisk Kilde som Grundlage); og 
det er dog saa den simpleste Løsning at antage, at Filon selv 
har bearbejdet denne. Antager man endvidere, at han, naar han 
ikke indføjede helt nye Eksempler, har holdt sig temmelig nær 
til sin Kilde, har man Forklaringen paa, at det jødiske Element 
træder forholdsvis stærkt tilbage, og at den græske Filosofi finder 
mere uforbeholden Anerkendelse end ellers hos Filon^), ligesom 
ogsaa det lidt paafaldende Udtryk om Aleksandria simpelt hen 
kunde være overtaget, Saa godt som alle Forskere, der antager 
Skriftets Autenti, henregner det til Filons Ungdomsarbejder^); og 
er det noget af det allerførste, han overhovedet har skrevet, er 
det forklarligt, at han i højere Grad end senere er afhængig af 
sine Forbilleder. Ydermere har E. Krell*) eftervist, at Filon ogsaa 
ellers i sine Skrifter undertiden udtaler Ting, som en rettroende 
Jøde sikkert vilde finde højst betænkelige, og at den Uklarhed-^ 
i Bibelcitaterne, som Ausfeld (anf. Skr,, p. 10 f.) anfører som ufi- 
lonisk, heller ikke er eksempelløs i de utvivlsomt ægte Skrifter. 
Positivt for Autentien af . Q. O. P. L, taler ogsaa den Række be- 
tydningsfulde Ord og Sætningforbindelser, som Krell (anf. Skr., 
p. 8—16) har eftervist som hyppige hos Filon, og ligeledes den 
Samling Paralleller med beslægtede Tankerækker, som han (p. 
32 ff.) har tilvejebragt. Dette Materiale er saa betydeligt, at 
det vanskeligt kan finde sin Forklaring, selv ved bevidst Efter- 
ligning af Filons Stil. Bestemmelsen ov ngo nolXov faar da 
ogsaa en bedre Mening, hvis man kan antage, at Skriftet er 



^) Wendland, anf. Slo:., p. 507 ff. — Plooij, anf. Skr., p. 52 ff., foretrækker at 
betragte Skriftet som sammenarbejdet af flere løst sammenhængende, overtagne Ele- 
menter, »tenzij men moest aannemen, dat ook die »Planlosigkeit« van het te bewerken 
bæk klakkeloos is overgenomen!« (p. 54). Men denne »Planlosigkeit« er dog næppe 
større, end at den kunde skyldes Filons Bearbejdelse. 

2) Cfr. Plooij, anf. Skr., p. 69 f. 

^) Saaledes foruden Gfrorer, Philo und die alexandrinische Theosophie I, p. 8, 
i nyere Tid P. Wendland, Philos Schrift Uber die Vorsehung, p. 2, og Gonybnare, 
Philo about the contemplative life, p. 263. 

*) UsQi XQV nåvta airovåalov dvai tltvd^tQOv- Die Echtheitsfrage. Pro- 
gramm des St. Annagymnasiums, Augsburg 1896, p. 30 f. 



affattet i Tiden før Kristi Fødsel eller i hvert Fald meget kort 
derefter, end hvis man med Ausfeld nødes til at forstaa »for 
ikke ret længe siden« om et Aarhundrede. Det maa derfor vistnok 
siges, at Ausfelds Forsøg paa at bestride Filons Forfatterskab til 
Q. O. P. L. som Helhed har været ganske forfejlet. 

Et Led i Ausfelds Argumentation var imidlertid Paavisningen 
af, at Q. O. P. L. i den os foreliggende Form gør et temmeligt 
usammenhængende og uordnet Indtryk; og i Theol. Litztg. 1887, 
Sp. 493 ff., er Harnack tilbøjelig til at give ham Ret heri, for 
saa vidt som han — »griindliche Untersuchung vorbehalten« — 
antager, at Skriftet rimeligvis er interpoleret. Samtidig med Aus- 
feld og uafhængig af denne forsøgte R. Ohle i en Afhandling: »Die 
Essåer des Philo. Ein Beitrag zur Kirchengeschichte« i J. pr. Th. 
1887, p. 298—344 og 376—94, at eftervise, at Essæerskildringen 
maatte betragtes som en Interpolation. Ogsaa Ausfeld havde 
rettet sin Kritik mod denne, fordi ordo, qvem scripior indicat (den 
nemlig: ui primum itXrid-t] honorum virorum adferantur, deinde 
singuU viri memorentur) rei ipsi non respondet cum jam anie Es- 
saeos singuU viri testes citafi sint (p. 22 f.), og endvidere hører 
Skildringen af Kalanos, der kommer bag efter Essæeme, meget 
nøje sammen med Gymnosofisterne, som omtales lige foran. Ohle 
har den samme Indvending, at Stykket om Essæerne forstyrrer 
Skriftets Disposition, og det indeholder — efter hans Opfattelse — 
desuden en hel Række ufiloniske Tanker, saaledes at han (p. 335) 
kan konstatere, at det maa være fremkommet ved en Blanding 
af følgende fem Elementer: »Christenthum, Monchthum, eigene 
Phantasie des Autors, Josephus und Philo«; i Virkeligheden er 
det ikke en Skildring af Essæerne, men derimod af kristne Munke. 
Interpolatoren er den samme, som ogsaa forfattede De vita contem- 
plaiiva, og hans Virksomhed falder mellem 313 og 324 e. Kr.; 
han tilhører den samme origenistiske Skole som ogsaa Kirkehisto- 
rikeren Eusebios af Kæsarea, og denne har sandsjmligvis været 
behjælpelig med at skaffe Falskneriet Anerkendelse; Formaalet 
med Interpolationen har været at sandsynliggøre Filon som For- 
fatter til De vita contemplativa. — Ogsaa her gælder det imidlertid, 
at Bevismaterialet ingenlunde er i Stand til at bære en i sig selv 
saa lidet sands37nlig Hypotese. Skriftets Anlæg er saa løst, at 
Dispositionen lader sig bestemme paa flere forskellige Maader^), 

^) Plooij, anf. Skr., p. 32 ff., og især 75 ff., og ligeledes Treplin, 8t u. Kr. igoo, 
p. 36 ff., disponerer f. Eks. saaledes, at Essæerskildringen passer udmærket ind deri. 



hvorfor det allerede er misligt at bygge noget videre paa, at »die 
Disposition ist durch die Essåer verletzt« (p. 308}; og tilmed hviler 
denne Paastand for Ohles Vedkommende hovedsagelig paa en 
urigtig Forstaaelse af den Skildring, der Q. O. P. L. 89 ff. (M. II 
459, 15 ff.) er givet af de tyranniske Herskeres Fremfærd. Han gaar 
nemlig ud fra, at deres Forfølgelser gjaldt Essæerne, og at disse 
følgelig maa være fremstillet som Eksempler paa taalmodigt lidende 
(p. 308 ff.); men § 89 (M. II 459, 20 f.) staar -rot)? vnijwovg o: 
deres Undersaatter, og da § 91 (L. 33 ff .) .beretter, at ingen af disse 
Tyranner l'oxvos tov ka^^éPTa r^v 'JEaaaicov ij oolcov ofidov 
uiTtaaaad-m, er det dog den naturligste Opfattelse, at Grusom- 
hederne blev forøvet mod Herskernes andre Undersaatter^). 
Naar Ohle fremdeles af § 92 (M. II 459, 42 f.): siteiåTJ rag év roig 
Ttlri&Eaiv a(}6Tag om oiovrai tivsq elvat reltiag, som han 
(P- 313) oversætter: »Da manche die Vertreter einer coUectiven 
Tugend nicht als voUkommen betrachten«, faar ud, at dette ikke 
kan referere sig til de lige foran nævnte Essæere — i saa Fald 
maatte man nemlig vente Skildringen af en enkelt Essæers Dyder; 
i Stedet følger Beretningen om Kalanos, der hører nøje sammen 
med de før Essæerne beskrevne Gymnosofister — er denne Be- 
tragtning meget kunstig; langt snarere kunde man sige, at év 
roig TtXijd^mtv netop forudsætter, at Stykket om Essæerne 
gaar forud (cfr. Wendland, J. pr. Th. 1888, p. 103, og Hilgenfeld 
i Z. w. Th. 1888, p. 60 f .) ; og det er ganske uberettiget, naar Ohle 
(J. pr. Th. 1888, p. 319) kræver rag év talg wivomaig^) eller 
év TOig d^iaGOig aQtrdg, for at det skulde kunne være muligt 
at henføre Udtrykket til Essæerne; i den Grad kan man ikke 
foreskrive en Forfatter, tilmed en i dette Skrift temmelig ube- 
hjælpsom Stilist, hans Udtryksmaade. 

Hvad Ohle, J. pr. Th. 1887, p. 318 ff., anfører som Vidnes- 
byrd om, at Skildringen, baade hvad Tankegang og Ordvalg an- 
gaar, er antifilonisk, har meget ringe Beviskraft; Argumentationen 
hviler hyppigt paa en urigtig eller unøjagtig Forstaaelse af Tekstens 

^) Wendland, J. pr. Th. 1888, p. loi f. Ohles Modbemærkninger i J. pr. Th. 
1888, p. 315, forekommer mig ikke at have afkræftet dette, saa lidt som hans Hen- 
visning (Beitråge zur Kirchengeschichte I, p. 44) til, at Lucius, Hilgenfeld og Fried- 
lånder paa dette Punkt er hans Meningsfæller. 

2) I J. pr. Th. 1887 havde han i øvrigt hævdet, at Koivmvia §§ 84 og 91 (M. II 
458, 40 og 459, 40) tydede paa kristelig Oprindelse; dette er imidlertid ganske urigtigt, 
og Ohle anfører her selv et Eksempel, In Flacc. 136 (M. II 537, 12) paa Udtrykket, 
i filonisk Sprogbrug. 



Ordlyd^), og selv under den Forudsætning, at Fortælleren havde 
spundet hele Essæerskildringen ud af sin egen Fantasi om, hvorledes 
en ideal Sekt burde være, vilde det her tilvejebragte Materiale ingen- 
lunde være i Stand til at bevise Uægtheden; en Forfatter er dog 
ikke forpligtet til at gentage sig selv ved enhver Lejlighed. Nu 
er der imidlertid al Rimelighed for, at han for sin Fremstilling 
af Essæerne har haft et eller andet Grundlag, hvad enten dette 
nu har været en skriftKg Skildring af Ordenen eller blot en 
mundtlig Tradition derom; og i denne Omstændighed kunde selv 
betydeligere Forskelle end de, Ohle formaar at opvise, finde deres 
Forklaring. Paa den anden Side er der tillige Grund til at an- 
tage, at Filon i ret betydelig Grad har omformet og tilpasset det 
overleverede Stof efter sit eget Hoved, saaledes at man ogsaa her maa 
vente at finde Vidnesbyrd om hans Stil; af de filoniske Udtryk og 
Vendinger, som Krell (anf. Skr„ p. 8ff.) har eftervist i hele Q. O. 
P. L., findes da ogsaa følgende i Essæerberetningen: S-ijoav^o- 
(pvlaam 76 (M. II 457, 19), svohad-og 78 (457,31), ohyodem 
■84 (458, 36), åfwåiattog 86 (458, 48), ttgeovgytiv i Betydningen 
nedsable 89 (459, 22), aXtjOTos 90 (459, 32 f.); den for Filon karak- 
teristiske Sammenstilling af Synonymer forekommer ligeledes § 77 
(M. II 457, 23): åxQTifiarot. aal ccHTijfiovss', 83 (458, 28): oQot 
Hal xavoveg', 84 (458, 31 f.): avvsx^g aai eTVccUi^Xog; 91 (459,34 
t): åoXsQog Hal vnoiilog; samt endelig 92 (459, 43 f.): Gvvav^t]6ig 
nål imåoaig. 

Over for Ohle vilde det heri liggende Argument for den filo- 
niske Affattelse ganske vist ikke have synderlig Vægt; han er 
selv opmærksom paa de mange Berøringspunkter med Filons 
Sprogbrug, men han forklarer dem ved Henvisning til bevidst 
Efterligning; om Afsnittet M. II 458, 22 ff. siger han saaledes 
(J. pr. Th. 1887, p. 334), at det er »ein wundersames Gemisch 
Philonischer Floskeln; gepliindert wurden besonders dazu V. Moys. 
IH, § 17, p. 168, De Septenario, § 6, p. 282«. I sit senere Arbejde, 
Beitrage zur Kirchengeschichte I, p. 18 ff., fører han endogsaa 
Beviset for, at Interpolatoren af Q. O. P. L. er den samme, som 
Forfatteren til Essæerskildringen i Apol. og den samme, som 
ogsaa har skrevet De vita contemplativa, saaledes at han søger 
at godtgøre, at »in den drei Falschungen ist namUch nicht bloss 



1) Cfr. Hilgenfeld i Z. w. Th. i888, p. 65-70, Plooij, anf. Skr., p. 83 ff., samt 
R. Treplin, St. u. Kr. 1900, p. 39—45, hvor samtlige Enkeltheder udførligt imødegaas* 



die Art und Weise, wie Stellen echt Philonischer Werke benutzt 
werden, identisch, sondern es werden auch dieselben Werke Philos 
zu dem Betnige verwerthet« (p. 19); men det synes saa ganske 
vist noget betænkeligt, naar han (p. 22) nødes til at indrømme, 
at det ikke lader sig eftervise, at det er det samme filoniske 
Skrift, der er blevet udplyndret i de to Essæerberetninger, og 
at overhovedet intet af de fra Filoh plyndrede Steder synes at 
være benyttet to Gange. Man maa derfor vistnok sige, at Ohle 
ved sin Undersøgelse — meget imod sin Vilje — er kommet til 
at gøre den Opfattelse sandsynlig, at alle de tre Skriftstykker 
har Filon til Forfatter. At de tre maa staa og falde sammen, 
han han ganske rigtigt set (p. 43), men baade her og i J. pr. Th. 
1887, p. 376 ff., gaar han ud fra som givet, at De vita contemfla- 
fiva er et kristeligt Falsum; er imidlertid — hvad vi senere vil 
forsøge at vise — ogsaa dette Skrift autentisk, bestyrkes jo her- 
ved Antagelsen af det filoniske Forfatterskab ogsaa til Essæer- 
beretningerne. 

Om den positive Side af Ohles Bevisførelse, de Træk, der 
skal røbe Fremstillingens Oprindelse fra Begyndelsen af det fjerde 
efterkristelige Aarhundrede, kan vi fatte os i Korthed. Tidligere 
er det omtalt, at de Q. O. P. L. 89 ff. (M. II 459, 15 ff.) skildrede 
Forfølgelser næppe er tænkt som rettede mod Essæerne; man kan 
altsaa ikke deraf slutte, at Forfølgerne var romerske Kejsere^); 
lige saa lidt fremgaar dette af Udtrykket nQaoi^véxd-ijaav, § 91 
(M. II 459, 381), da dette ikke kan betyde »slutte sig tik (Ohle, 
p. 342), men maa oversættes »forholde sig overfor, anse for« 
(Wendland, J. pr. Th. 1888, p. 102 f.). Fra Benævnelsen ?J 
IJa).ai6Tivt] mi SvQia, 75 (M. II 457,2), vil Ohle (p. 335) 
hente Bevis for Affattelse paa et Tidspunkt, da Provinsen Syrien 
var delt, hvilket først skete under Septimius Severus (193—211); 
den fælles Artikel forklarer han (Beitrage zur Kirchengeschichte 
I, p. 48) deraf, at de to Lande, trods den administrative Ad- 
skillelse, alligevel i den almindelige Bevidsthed blev betragtet som 
en Enhed. Imidlertid var Palæstina og Syrien jo ogsaa under 
Herodes den Stores Regering (34—4 f. Kr.) adskilte, saa man 



1) Mod Ohle, J. pr. Th. 1887, p. 339 ff. De Forskere, der lader Essæerne være 
Genstand for Herskernes Forfølgelser, forstaar i Reglen disse om de syriske Lands- 
herrer fra Antiochos Epifanes til Herodes den Store (saaledes Hilgenfeld, Z. w. Th. 
1888, p. 70 f.j cfr. Lucius, Der Essenismus, p. 37 ff.) 



kunde med lige saa fuld Ret i dette Udtryk finde et Vidnesbyrd 
om Affattelse før dennes Død eller i hvert Fald før Archelaos* 
Afsættelse Aar 6 e. Kr.; man havde da ogsaa en Forklaring paa, 
at denne Forbindelse ellers ikke forekommer i Filons (senere) 
Skrifter. Men i øvrigt er Læsemaaden ikke helt sikker; derom 
nærmere i anden Sammenhæng. 

Der er derfor ingen Grund til at beskæftige sig videre med 
Afhandlingens sidste Afsnit, J. pr. Th. 1887, p. 384 ff., hvor Affat- 
telsen mellem 312 og 324 og Eusebios' Medvirkning ved Falskneriet 
nærmere udføres og begrundes; i Beitrage zur Kirchengeschichte I, 
p. 47 f., synes Forfatteren selv at være blevet noget betænkelig 
ved Hypotesen; thi »nach reiflicher t)berlegung« finder han det 
ikke nødvendigt at gaa ned i fjerde Aarhundrede; nu »låsst sich 
die Abfassung unserer Fålschungen auch schon am Ausgang des 
III Jahrhunderts begreifen«. Ogsaa om Eusebios' Delagtighed 
deri udtaler han sig (p. 51) adskilligt mere reserveret. Man kan 
vist roligt sige, at hele Teorien savner ethvert objektivt Grundlag. 
Den anden Skildring, som Filon giver i det hos Eusebios (Præp. 
evang. VIII 11) overleverede Brudstykke af Apologien for Jøde- 
folket, er ogsaa blevet gjort til Genstand for Kritik. Dels af Gråtz 
i hans Geschichte der Juden III (4' Aufl., p. 799 f., men i øvrigt 
allerede i de tidligere Udgaver) og dels navnlig af Hilgenfeld, der 
(i Z. w. Th. 1882, p. 275 ff., og Ketzergeschichte, p. 113 H.) har søgt 
nærmere at begrunde sin Tvivl om Stykkets filoniske Autenti. Han 
støtter den hovedsagelig paa et Par mindre Uoverensstemmelser 
med Q. O. P. L., som han anser for ægte. Der er i Apol. § i (Hei- 
nichen I, p. 396) Tale om ^iVQiovg, medens Q. O. P. L. kun anslaar 
Essæernes Antal til imeQTétQamapXcni, § 75 (M. II 457, 6). 
Men Ordet /nvQiovg betyder jo ikke alene Myriade; det kan meget 
vel staa for et stort, ikke nærmere bestemt Tal^). Naar det lidt 
senere i Apol. hedder, at Essæerne ogsaa bor i mange af Judæas 
Byer, medens de if. Q. O. P. L. 76 (M. II 457, 11 ff.) skyer de store 
Stæder og opholder sig paa Landet alene, er dette i Betragtning af 
Filons Ringeagt for historisk Nøjagtighed hgeledes kun en mindre 
væsenthg Uoverensstemmelse. Dertil kommer, at Apol. rimeligvis er 
forfattet en lang Aarrække efter Q. O. P. L., og Filon har da næppe 
taget sit tidligere Arbejde frem ved den Lejlighed. Langt snarere 



^) Saaledes allerede Clemens i Z. w. Th. 1869, p. 344, i Tilslutning til Mangeys 
Oversættelse: maximan multitudinem. 
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kan han i Mellemtiden have været i Palæstina og ved Selvsyn have 
overbevist sig om, at en Del af Essæerne boede i Byerne, og at 
de var flere, end han fra først af havde antaget; eller det var jo 
muligt, at han ad anden Vej kan have f aaet saadanne Oplysninger^) . 
Hilgenfelds Hovedargument er da ogsaa, at Apol. fremstiller 
Essæerne som d^iaaoi, ikke som en Stamme, hvad de efter hans 
Opfattelse har været. Men Q. O. P. L. giver det samme Billede 
(cfr. ovenfor p. 6), og Fremstillingen dér kan kun paa en meget 
kunstig Maade bringes til at stemme med Stammehypotesen, der 
i sig selv er saa usandsynlig som vel muligt^). — I Beitråge zur 
Kirchengeschichte I 1888, p. i— 18, har Ohle forsøgt at tilveje- 
bringe yderligere Bevismateriale imod Autentien, men hans Argu- 
menter beror alle enten paa ganske urigtige Forudsætninger eller 
paa rene Smagsdomme. Han finder det saaledes usandsynHgt, at 
Filon med Sympati skulde kunne fremstille en separatistisk Sekt, 
«t thiasistisk Samfund, hvis Liv var viet til »durch und durch prac- 
tischen, ja banausischen Beschåftigungen« (p. 5); og skønt Moses 
er betegnet som Sektens Stifter, skal det efter Skildringen dog 
være tvivlsomt, hvorvidt dens Medlemmer overhovedet er be- 
tragtede som Jøder. Endvidere er dnoåox^j og asfivonoidv brugt 
i en Betydning, som ellers ikke forekommer hos Filon, og ufilonisk 
er ogsaa Vurderingen af Ejendomsfællesskabet, Ægteskabet og i 
det hele Synet paa Kvinden. Dette sidste Punkt synes at være 
Hovedsagen, og Plooij tillægger det saa megen Vægt, at han (anf . 
Skr., p. 97 ff .) anser Perikopen om Kvinden for et senere Indskud 
i den i øvrigt filoniske Tekst. Men her, som paa de andre Punkter, 
er de Forskelle, der lader sig paavise, ganske ubetydelige^), og 
Ohle gendriver egentlig sig selv, idet han hævder, at en Falsator 



^) Lucius, Der Essenismus, p. 21 f.; Clemens, Z. w. Th. 1869, p. 344. En noget 
anden Forklaring giver Plooij, anf. Skr., p. 94; i Q. O. P. L. fremstiller Filon Essæerne 
som Anbefaling for det fra Verden bortvendte Liv; da tager han intet Hensyn til 
de i Byerne boende; i Apol. er hans Interesse apologetisk: at gøre Sekten, saa stor 
og saa udbredt som muligt for at vække Beundring for det Folk, der i sin Midte talte 
saadanne Filosoffer. 

^) Ud fra en noget anden Begrundelse afviser ogsaa Wendland i Jahrb. f. class. 
Phil., XXII Supp. Bd. 1896, p. 702, Hilgenfelds Opfattelse. 

^) I de utvivlsomt ægte Skrifter af Filon findes ogsaa meget nedsættende 
Ytringer om Kvinden, cfr. Siegfried, Philo, p. 190. Lucius, Die Therapeuten, p. 105, 
finder derfor med Rette, at Skildringen at Kvindens Væsen i Apol. § 8 f . (Heinichen 
I> P- 397 f«) staar ganske i Samklang med Filons hele Betragtning. — Ohles Angreb 
synes egentlig ogsaa mere rettet mod Munkevæsenet og den katolske Kirkes Stilling 
til Cølibatet end mod Essæerskildringen. 
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har bestræbt sig for bestandig at gengive sine Ideer med filoniske 
Udtryk, og dette er lykkedes ham saa godt, at »er eine Mosaik- 
arbeit geUefert hat, die eine tåuschende Aehnhchkeit mit der Prosa 
des alexandrinischen Juden aufweist« (p. 17). Thi naar de saglige 
Differenser kun er smaa eller maaske helt mangler, bhver Ligheden 
med Filons Sprog og Stil et betydningsfuldt Kriterium for Au- 
tentien. 

Vi tør da anse begge Essæerskildringer for at stamme fra 
Filons Pen. Hvad først Q. O. P. L. angaar, er det allerede omtalt, 
at dette rimeligvis er et af hans allerførste Skrifter; efter al Sand- 
synlighed er det at betragte som et Stilarbejde fra den Tid, da 
Filon var Discipel i Retorskolen i Aleksandria (cfr, Plooij, anf. 
Skr., p. 58 og 74 f.)- Hvis man regner, at han er født om- 
kring 20 f. Kr.i), føres vi altsaa med dette Skrift ned til Aarene 
omkring vor Tidsregnings Begyndelse; maaske skal dog hans 
Fødsel ansættes noget senere; men med Conybeare kan man sikkert 
trygt paastaa, at Q. O. P. L. er »written probably before A. D. 20«. 
(D. o. B. I, p. 767 f.). Af stor Betydning vilde det være at vide 
nærmere Besked om, hvilke Kilder Filon har benyttet; af disse er 
han jo aabenbart meget afhængig, og PaaUdeligheden af hans 
Meddelelser beror følgelig saa godt som udelukkende paa Værdien 
af hans Kildemateriale. Dette har vel nu været baade skriftligt 
og mundtligt. Til den første Kategori hører det stoiske Skrift, 
som den unge Discipel i Retorskolen rimeligvis har taget til Mønster 
og bearbejdet; en Del af sine Eksempler kan han derimod have 
fra mundtlig Overlevering; Q. O. P. L. 118 (M. Il 464, 4 ff.) hedder 
det saaledes: dXkcc yag nat d^/iiovg oIovq dxovofisv vns^ 
iXsvi)-€giag H.T.l. og lidt senere: wgtc^q q)aalv ov ngo tioX' 
Xov aSavd-iovg, og det ligger dog nærmest at forstaa dette saa- 
ledes, at det er Filon og hans Samtid, der har hørt derom — ikke 
derimod at betragte det som et Udsagn, der slavisk er overtaget 
fra en anden Fremstilling. Essæerskildringen er nu et af disse 
,Eksempler, som han ikke har forefundet i sit stoiske Forbillede; 
om han da har den fra mundtHg eller skriftlig Kilde, lader sig vel 
derfor ikke bestemme med Sikkerhed; men man kan dog altid gøre 
gældende, at har Filon i dette sit Skolearbejde overhovedet ind- 



'■) Zeller III z., p. 385, ansætter hans Fødselsaar mellem 30 og 20 f. Kr., fordi 
han Leg. ad Caj. i (M. II 545, i) kalder sig ysQOjv Aar 39 eller 40 e. Kr.; Schiirer III, . 
P- 636, gaar kun tilbage til 20—10 f. Kr. 
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ladt sig paa at benytte Viden, som han kun havde ad mundtlig 
Vej, er der en vis Sandsynlighed for, at netop Essæerberetningen 
kunde stamme fra en saadan; og i saa Fald maa man jo i højere 
Grad regne med, at den kan være blevet omformet efter det For- 
maal, hvortil Filon anvender den, end Tilfældet vilde have været 
ved Overtagelse af en skriftlig FremstiUing. Af De providentia 
(Præp. evang. VIII 14, 50 Heinichen I, p. 416) ved vi, at Filon 
en Gang har været i Palæstina, og han kan jo saa der have haft 
Lejlighed til personligt at stifte Bekendtskab med Essæersekten. 
Palæstinabesøget daterer Conybeare {D. o. B. I, p. 767) meget 
tidhgt, muligvis endog forud for Affattelsen af Q. O. P. L. 
Men dette er næppe rimeligt, da Filon dog sikkert, ligesom de 
fleste andre i Datiden, har besøgt Retorskolen i en temmehg ung 
Alder. Derimod er der en ikke ringe SandsynHghed for, at Palæ- 
stinarejsen ligger forud for Apologiens TilbUvelse. For en nærmere 
Datering af dette Skrift mangler ganske vist egentlige Holde- 
punkter, da vi deraf kun kender det hos Eusebios meddelte Brud- 
stykke; men i Reglen ansætter man det til Filons senere Aar, og 
da han rimeligvis er død under Klaudius' Regering (Zeller III 2, 
p. 386) o: 41—54 e. Kr., vil vel;|; 40 blive det sandsynligste Tids- 
punkt for Affattelsen. I saa Fald maa Rejsen ligge tidligere, og 
vi vilde da i Apologien have det Indtryk af Essæersekten, som 
Filon ved Selvsyn havde erhvervet sig; Uoverenssteromelser mellem 
de to Essæerberetninger maatte da altid afgøres til Fordel for 
Apologiens. Og til dette samme Resultat konuner man ogsaa, 
uanset hvorledes det forholder sig med Palæstinarejsen; thi hvis 
Apologien er senere og betydehgt senere end Q. O. P. L., er det 
paa Forhaand sandsynligt, at en Mand, der som Filon interesserede 
sig stærkt for alle jødiske Forhold, i Særdeleshed for den jødiske 
Filosofi, i Tidens Løb maa have samlet sig flere Oplysninger om 
denne formentlig filosofiske Sekt i Palæstina. 

Ved Vurderingen af de to Beretningers Værdi i historisk Hen- 
seende er der endehg endnu et Moment at tage i Betragtning, 
det nemlig, at Filon ikke er egentHg Historiker men Filosof; naar 
han beretter om historiske Forhold, er det kun for at f aa Eksempler, 
der kan illustrere moralske eller religiøse Sandheder; og det er 
klart, at under saadanne Omstændigheder ligger Fristelsen nær til 
at lade Dogmet skabe eller omskabe Historien. I Q. O. P. L. skal 
Essæeme tjene som Eksempel paa, at den vise tillige er fri; vi 
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maa da regne med den Mulighed, at dette kan have haft Ind- 
flydelse paa Skildringen, saaledes at de er blevet tegnet mere efter 
Filons Ideal af den vise og den fra Hensyn til Verdenslivet frie, 
end efter Sektens faktiske Fremtræden. I Apologien vil han natur- 
ligvis fremstille det jødiske Folk i et saa tiltalende Lys som muligt; 
derfor skildrer han Essæerne, saaledes som han maatte formode 
det vilde vække Beundring blandt dannede Grækere og Romere; 
i hvert Fald har dette Hensyn medført, at saadanne Egenskaber 
ved Sekten blev stærkt fremhævet, medens andre, der for Sam- 
fundet var lige saa væsentlige, maaske endnu mere betydnings- 
fulde, men som maatte virke frastødende i den græsk-romerske 
Verden, traadte tilbage. Nøjagtigt at bestemme, i hvilken Grad 
det virkelige Billede er fortegnet ved disse Tendenser, er ugørligt; 
det beror jo i de enkelte Tilfælde ofte paa et Skøn; men ved Benyt- 
telsen af Filons Meddelelser som Kildemateriale er det af stor Be- 
tydning at være opmærksom paa denne Mulighed; og hvis Filons 
Vidnesbyrd staar ene, og det netop falder sammen med, hvad han 
ud fra sine Forudsætninger just maatte anse for ønskeligt, vil en 
gennemført Skepsis over for en saadan Meddelelse være paa sin 
Plads.i) 

De filoniske Essæerberetninger har ikke noget helt ringe Om- 
fang, men alligevel er det forholdsvis faa positive Oplysninger, vi 
derigennem faar. Det hænger sammen med Filons retoriske Stil, 
der mere tager Hensyn til Form end til Indhold og Mening. Navnlig 
i Q. O. P. L. er det slemt. »Het is een schermen en schetteren met 
woorden, waarbij de armoede aan eigen gedachten maar al te schril 
afsteekt«, bemærker Plooij i sin Karakteristik af Stilen i dette Skrift 
(p. 60 f.). Noget bedre er Forholdet i Apologien; med Rette 
siger Lucius derom, at den er »viel massvoUer und objectiver 
gehalten« end Q. O. P. L. (Die Therapeuten, p. 34), men alt for 
megen Ros giver han den andetsteds, hvor han mener, at man for- 
gæves vil søge efter retoriske og filosofiske Sætninger som dem, 
hvormed Q. O. P. L. er overfyldt: »Der Verf asser tritt im Fragment 
der Apologie ganz zuriick. Er låsst die Sache fiir sich sprechen, 
ist einfacher Berichterstatter« (Der Essenismus, p. 20). Heller ikke 
her faar vi nemhg synderlig mange positive Oplysninger, og voreFore- 



^) Dette Synspunkt er stærkt fremhævet af Strathmann, Geschichte der fr'uh- 
christlichen Askese I, p. 84 ff.: »Philo zeichnet seia Ideal, aber nicht ein Bild der 
Essener« (p. 86). 
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stillinger om Essæersekten vilde have været meget uklare, hvis vi 
kun havde haft Filons Meddelelser derom. Men heldigvis har 
Sekten ogsaa tiltrukket sig Opmærksomheden hos en af hans Lands- 
mænd og yngre samtidige, som i sin Forfattervirksomhed i ganske 
anderledes Grad røber Sans for historiske Realiteter. Denne Mand 
er Flavios Josefos, Hovedkilden til vor Viden om det jødiske Sam- 
fund i det sidste Aarhundrede af dets Bestaaen. 



§ 2. JOSEFOS. 

Medens vi om Filons ydre Livsforhold kun ved meget lidt, er 
vi derimod forholdsvis godt orienterede om Josefos', idet der derom 
foruden Antydninger rundt om i hans Værker ogsaa foreligger en 
Selvbiografi fra hans egen Haand, Det fremgaar da derafi), at han 
er født Aar 37/38 i Jerusalem, af præstelig Slægt, og at han 19 Aar 
gammel sluttede sig til Farisæernes Parti, Fem Aar senere var 
han i Rom for at udvirke Frigivelse for nogle ham nærstaaende 
jødiske Præster, hvilket lykkedes for ham. Under den jødiske 
Opstand deltog han som Befalingsmand i Galilæa, og kom Aar 67 
i romersk Fangenskab; her forudsagde han imidlertid, at Vespasian 
vilde bh ve Kejser, og da dette Aar 69 indtraadte, blev han frigivet. 
I Titus' Følge oplevede han Jerusalems Indtagelse, drog derefter 
med til Rom, hvor han af Vespasian forlenedes med gode Ind- 
tægter og romersk Borgerret, og tilbragte Resten af sit Liv med 
literær Virksomhed. Hans Dødsaar er ubekendt, men det maa 
rimeligvis falde inden for det første Decennium af andet Aar- 
hundrede. Af hans Skrifter interesserer os navnlig IIbqI tov 
Jovdmaov jtoXs/uov, Bellum Judaimm, der i det følgende citeres 
som »Bell.«, og 'lovåaix^ aQxaioXoyia, Antiqvitates Judaicae, der 
betegnes med »Ant.«. Citeringen foregaår yderligere efter Nieses 
Paragrafinddeling, dog saaledes, at den ældre Stedsbestemmelse 
tilføjes i Parentes. Hvor intet andet er bemærket, benyttes den 
Tekst, som foreligger i: Flavii JosepM Opera edidit Benedictus Niese, 
Vol. I -VI, Berlin 1887 ff. 

I begge de to nævnte Værker kommer Josefos gentagne Gange 
ind paa en mere eller mindre udførhg Omtale af Essæersekten. 
Hovedstederne er Bell. II 119— 61 (8, 2—13) og Ant. XVIII 18—22 



^) Den nærmere Hjemmel for Enkelthederne findes hos Schurer I, p. 74 ff. 
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(i, 5), hvor der gives en Beskrivelse af Jødernes »tre filosofiske 
Skoler«. Ved Siden af disse Skildringer nævnes undertiden Essæere 
som Drømmetydere og som Mennesker, der var i Stand til at forud- 
sige Fremtiden, nemlig Bell. I 78— 80 (3, 5) =]= Ant. XIII 311— 13 
(11, 2) en vis Judas paa Aristobulos I's Tid; Ant. XV 370—79 
(10, 4 f .) Menahem, en samtidig af Herodes den Store; og Bell. II 
112— 13 (7, 3) ^ Ant. XVII 345—48 (13, 3) Simon under Archelaos^ 
Regering. — En Essæer (ladvvi^g 6 'Eggoioc) som Befalingsmand 
under det jødiske Oprør er omtalt Bell. II 567 (20, 4), og III 9—21 
(2, 1 f .) er fortalt om hans Virksomhed i Krigen og hans Død. — BelL 
V 145 (4, 2) forekommer Benævnelsen »Essæerporten« {r^ 'Eaorivæv 
TtvXfj), Ant. XIII 171 f. (5, 9) berøres Essæernes Forhold til 
Skæbnetroen, og endelig Ant. XIII 298 (10, 6) findes en Hen- 
visning til en anden, mere udførlig Beskrivelse af Sekten. 

Ligesom med de filoniske Essæerberetninger har man ogsaa 
i nyere Tid villet drage Autentien af Josefos' Skildringer i Tvivl, 
idet man har fremsat den Hypotese, at begge de to udførlige Beret- 
ninger ikke skulde stamme fra den jødiske Historieskrivers Haand, 
men først ved en senere Interpolation være kommet ind i hans 
Skrifter. Hypotesens Ophavsmand er den samme, som rettede de 
stærkeste Angreb paa Filons Essæerskildringer, nemlig R. Ohle,. 
og den er fremsat i en Afhandling: »Die Essener, eine kritische 
Untersuchung der Angaben des Josephus« i J. pr. Th. 1888, p. 221—74 
og 366—87; (en lovet Slutning synes ikke at være kommet). Ohle 
forsøger her at gøre gældende, at vi i Bell. II og Ant. XVIII møder 
et helt andet Billede af Essæerne end det, som kan vindes af de 
ovenfor opregnede, kortere og mere tilfældige Bemærkninger om 
Sekten; i de første Fremstillinger forekommer »die sogenannten 
neupythagoreischen Einfliisse«, de sidste Steder derimod viser 
Essæismen sig i en langt mere enkel Skikkelse (p. 225); og da der 
ikke godt kan være Tale om forskellige Udviklingsstadier, følger 
deraf, at et af de to Billeder maa bero paa et Falsum; man kan 
nemlig heller ikke antage, at Josefos i den Grad skulde have modsagt 
sig selv. For nu at afgøre, hvilken Fremstilhng der er den sekun- 
dære, tager Ohle sit Udgangspunkt i en allerede af Lucius (Der 
Essenismus, p. 26) fremsat Opfattelse, at Josefos med sine Essæer- 
skildringer har villet vise, hvorledes en jødisk aiQeaig var; forholder 
det sig nemhg saaledes, at et af Billederne er tegnet paa en saadan 
Maade, at Sekten derefter ikke længere staar inden for Mosaismen, 
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men uden for og i Modsætning til denne, er dermed givet, at dette 
ikke kan stamme fra Josefos (p. 229 f.) ; og Ohle mener at kunne 
eftervise, at de to Hovedberetninger netop' giver et saadant Billede. 
Modsætningen til Jødedommen faar han imidlertid kun frem 
ved i de to Fremstillinger at presse Tekstens Ordlyd i en ganske 
utilbørlig Grad; saaledes sluttes f. Eks. af Udtrykket aavv^dcov 
Bell. II 152 (8, 10), at Essæerne ikke respekterede de jødiske 
Spiseforbud; i saa Fald maatte man nemlig — efter Ohle — have 
ventet Betegnelsen »forbudte Spiser«, ikke »uvante« (p. 235); og 
da der i Bell. II 145 (8, 9) kun er Tale om nov vofioi^ttov«, ikke 
»Moses« eller »vor Lovgiver«, uddrages deraf den paafaldende Kon- 
klusion, at dermed kan Moses ikke være ment (p. 238); og selv- 
følgelig er da ogsaa de essæiske Lovbestemmelser ganske andre end 
de jødiske. Endvidere skal Stilen i de to Essæerskildringer være 
saa tydeligt forskellig fra Josefos' Sprog og saa slet, at raan »wirk- 
lich erleichtert aufathmet«, naar man under Læsningen passerer 
Bell. II 162 (8, 14) og Ant. XVIII 23 (i, 6) (p. 248). Foruden en 
Liste paa 14 Udtryk og Vendinger, som skal være upassende hos 
Josefos — og denne Samling kunde forøges meget betydeligt, thi 
næsten ved ethvert Udtryk i disse to Afsnit lader der sig af for- 
skellige Grunde indvende et »aber Josephus« {p. 255) — anfører 
Ohle ogsaa en Række tekniske Betegnelser som réf-ievog, aiQeriGrai, 
aMVtjTog, dva'0"i]fj.a, sandsynligvis ogsaa anoåémr^c,, aQ%uv i Be- 
tydningen føre Præsidiet, dont/u a^etv, prøve til Optagelse, h^akkeiv, 
udstøde af en Forening, ETti/^å^t^g, Embedsmand i en Forening, 
énhqoTtoc, é'^o^t;/Joe, Strid i Forsamlingen, to ViOiVfavmov, ra Koiva, 
Fælleskassen, iiQOQTaTm, rafAiag, rafiievG) o. fi., der alle er hentede 
fra den Sprogbrug, som forekommer inden for de ringeagtede 
Mysteriesamfund, {yiaaoi (p. 259 f.). Da nu Josefos havde til Hen- 
sigt at fremstille de jødiske Partier som aristokratiske Filosof skoler, 
kan han umuligt have benyttet saa simple Udtryk om dem (p. 261 f.). 
Ligeledes er det utænkeligt, at den jødiske Historiker kan have haft 
Sympati for en Sekt, der — som det fremstilles Ant. XVIII 19 
(i, 5) ~ ikke mere havde Forbindelse med Templet (p. 265) og 
drev GTix^ofiavTela med de bibelske Skrifter — saaledes forstaar 
nemlig Ohle(p. 268 f.) Bell. II 159 (8, 12), skønt den mest nærliggende 
Opfattelse dog sikkert er, at der med ^i^Xotg l6()C(ig sigtes til 
Orakelbøger, Endelig, naar det Bell. II 152 (8, 10) berettes, at 
Romerne forsøgte at tvinge Essæerne til at spise af ræv ccGVf'^&cov, 
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skal der her foreligge Afhængighed af 2 Mkb.^); og da Josefos ikke 
kan have kendt dette Værk, faar vi derigennem en yderligere Be- 
kræftelse af, at denne Fremstilling maa bero paa en senere Inter- 
polation. 

Imidlertid turde det ikke være vanskeligt at paavise, at den 
Argumentation, som her er refereret i Hovedtræk, ingenlunde 
holder Stik. De to Former for Essæisme hviler saaledes allerede 
paa et meget svagt Grundlag; thi hvorledes er det overhovedet 
muligt at danne sig noget virkehgt Billede af Sekten ud fra de 
korte Antydninger, der findes ved Siden af de to Hovedfrem- 
stillinger? At en Essæer kan tyde Drømme, forudsige Fremtiden 
og lejlighedsvis ogsaa optræde som Anfører i en Kamp; at Sekten 
af Herodes bliver fritaget for at aflægge Troskabsed; at den antager, 
at alt staar under £ijiia^/jév7]'s Herredømme; samt endelig, at der 
i Jerusalem fandtes en Essæerport — disse Oplysninger lader sig 
dog ikke sammenstille saalqdes, at der kommer et blot nogenlunde 
forstaaeligt Hele ud deraf. Og naar det Ant. XV 371 (10, 4) hedder, 
at Essæerne dannede en lignende Klasse Mennesker som Pytha- 
goræerne hos Grækerne, tør man næppe slaa synderlig Mønt ud af 
denne løst henkastede Sammenligning; Josefos henviser jo ogsaa 
selv umiddelbart derefter til en mere udførlig Skildring, som han 
andetsteds vil give. Ohle lægger da heller ikke nogen videre Vægt 
herpaa; men det Resultat, han (p. 373 ff.) vinder ud af disse Smaa- 
bemærkninger, er mere øst ud af den ubeviste Forudsætning, at 
Essæismen viser os den ældste Form for Farisæisme, en Form, 
der bestandig var forblevet rent religiøs og havde forstaaet at holde 
sig fri for enhver Indblanding i politiske Forhold (p. 375). Han 
finder, at Josefos' Smaatræk passer fortrinligt paa et saadant Parti 
(p. 379 ff.); det lader sig ikke nægte^), men de er saa lidet betyd- 
ningsfulde og faatallige, saa de omtrent vil kunne passe lige godt 
til en hvilken som helst jødisk Sekt. 



^) 2 Mkb. 6, 18 er der Tale om, at Eleazar skulde tvinges til (paysiv vsiov 
nQscce, og ?> I hedder det: ujto rdov d&efilrav vncav KQBmv icpdnztaO'ai, cfr. 
K^sjuiroig inmXrJQCoTo 6,5. Men efter Ohles Opfattelse er }o aavvi^d'av netop 
Bevis for, at Essæerne ikke overholdt de jødiske Spiselove; Ordet kan derfor ikke 
være synonymt med d&éfiixo?, men han nødes (p. 273) til at antage, at å&éfictos 
i Essæerberetningen forsætligt er blevet ændret til ccavvrj&og. — Et Par andre 
sproglige Berøringspunkter, som Ohle formaar at opvise med z Mkb., er ligesaa 
betydningsløse. 

*) Pog deltager den Bell. II 567 (20, 4) nævnte Johannes i den jødiske Op- 
stand og bliver for saa vidt indblandet i politiske Forhold. 
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At Modsætningen til Mosaismen af Ohle kunstigt er lagt ind 
i de længere Beretninger, er allerede omtalt; og om den sproglige 
Argumentation dømmer Paul Wendland, Archiv flir Geschichte der 
Philosophie 1892, p. 232, at hvad Ohle »gegen die Sprache dieser 
Berichte einwendet, ruht zum grossen Teil auf schwachen Fiissen.« 
En Gennemgang af de enkelte Argumenter har allerede Richard 
Treplin (anf. Skr.,p. 58 ff.) foretaget og eftervist deres Uholdbarhed. 
Det vil derfor ikke være nødvendigt at opregne dem alle her; kun 
et enkelt Punkt skal fremhæves. Ohle mener (p. 232), at de Bell. II 
128 (8, 5) omtalte Bønner til Solen forudsætter et afgørende Brud 
med den jødiske Monoteisme; Treplin (p. 59) bestrider dette og 
lægger, ligesom adskiUige andre Forskere, Vægt paa man eg ikstsv- 
ovTsg dvaTniXai; hvorvidt dette nu er berettiget, kan maaske 
være tvivlsomt; men den, som skrev disse Linjer, kan i hvert Fald 
næppe deri have set Soltilbedelse; han har kun i denne Skik set et 
Udtryk for Fromhed i al Almindelighed ~ ellers havde han sikkert 
udtalt sig udførligere derom. Og den egentlige Vanskelighed for- 
lægger Ohles Hypotese kun fra Josefos over paa Interpolator; 
hvis nemlig denne ikke var Soltilbeder eller i hvert Fald Polyteist 
— efter Ohles Opfattelse har det formodenthg været en kristen — kan 
Soltilbedelse for ham jo lige saa daarligt som for Josefos forenes med 
den Beundring for Sekten, -som hele den øvrige Skildring vidner om. 

At der i Beskrivelsen forekommer Udtryk, der er laant fra 
Sprogbrugen i de rehgiøse Mysteriesamfund, kan heller ikke forundre; 
hvis Essæerne selv benyttede saadanne Betegnelser, kunde det være 
vanskeligt at finde andre Udtryk, der dækkede de Begreber, der 
skulde betegnes dermed. Dertil kommer saa, at ogsaa Filosof- 
skolerne var organiserede som religiøse Foreninger (Wendland, anf. 
Skr., p. 232); og dermed er jo givet, at disses Sprogbrug ingenlunde 
behøvede at have en foragtehg Karakter. 

Ohles Paastand, at Josefos ikke skulde kunne nære Sympati 
for en Sekt som den i Bell. II og Ant. XVIII skildrede, forud- 
sætter, at Essæerne deri er fremstillet som Ikke- Jøder; men dette 
er det ikke lykkedes ham at bevise (cfr. Plooij, anf. Skr,, p. 25); 
tværtimod tyder de Bidrag til Templet, som Essæerne udredede^)^ 

1) Ant. XVIII 19 (i, 5)- ttva&riiiaTa betegner ifølge Ohle (p. 250 f.) kun 
Tempelgaver fra Hedninger; Jøderne derimod betaler td Isga xgrmata. Men mulig- 
vis gengiver Josefos kun det Udtryk, som de lovstrænge i Jerusalem maatte anvende 
om Gaverne, og deraf tør man ingenlunde slutte, at ogsaa han selv har betragtet 
Giverne som Hedninger (cfr. Treplin, p. 63 f.) 
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og deres Overholdelse af Sabbaten {Bell. II 147 [8, 9]) stærkt i mod- 
sat Retning; Bell. II 119 (8, 2) hedder det ligefrem 'lovåatot fiiv 
yévog ovTsg. Og desuden maa man betænke, at vel var Josefos 
Farisæer, men hele hans Livsførelse og Forfattervirksomhed viser, 
at han besad en for en saadan ganske overraskende Akkommoda- 
tionsevne, og at han ikke tog det saa særlig nøje med den strænge 
Jødedoms Krav. Det kan derfor næppe volde nogen Vanskelighed 
at antage, at han med Begærlighed har benyttet Lejligheden til 
at forherlige sit Folk ved dertil at regne en Sekt, hvis Livsførelse 
kunde forventes at ville vække den græsk-romerske Verdens Beun- 
dring, selv om ogsaa dens Lærdomme paa adskillige Punkter afveg 
fra de gængs jødiske. 

Hertil kommer nu, at Interpolationshypotesen medfører en 
Række Vanskeligheder. Ant. XIII 173 {5, 9) og 298 (10, 6) hen- 
vises udtrykkeligt til en udførUgere Beretning om de tre jødiske 
Sekter i anden Bog af Værket om den jødiske Krig — Ohle betvivler 
ikke Integriteten af disse Sætninger — og Ant. XV 371 (10,4) 
siger Forfatteren om Essæerne: év alloig Ga(pmtSQOV åis'itif^t 
o: vil jeg udbrede mig nærmere i anden Sammenhæng, hvad der 
da sker i Ant. XVIII. Hvorledes disse Udtalelser skal kunne 
mistænkeliggøre de to udførhge Beretninger, er vanskehgt at for- 
staa^); tværtirhod, hvis man antager Henvisningerne for ægte — 
og der foreligger ingen som helst Grund til at udsondre dem — da 
maa Josefos nødvendigvis paa to Steder have givet udførlige Essæer- 
skildringer; og at disse da skulde være forsvundet og have givet 
Plads for to andre, interpolerede (Ohle, p. 386), er en meget prekær 
Antagelse; den vilde i hvert Fald kræve anderledes tydelige Bevis- 
grunde end dem, man hidtil har formaaet at fremføre. Ohle er 

^) Ohle slutter (p. 385 f.) af den ovennævnte Henvisning Ant. XV, at Josefos, 
da han skrev dette, ikke tidligere kan have givet nogen udførUgere Skildring 
(i Bell. II), ogTreplin synes (p. 58) at godkende denne Betragtning, idet han antager, 
at Fremstillingen i Bell. II har Josefos selv indføjet senere. Dette forekommer mig 
imidlertid at være en ganske overflødig Antagelse; en Forfatter kan dog godt henvise 
til en Fremstilling, han først senere agter at bringe, selv om han i et tidligere Værk 
allerede har givet en saadan; cacptetSQov betyder selvfølgelig »udførligere end her«. 
Hvorledes man af Ant. XIII 173 (5, 9), 298 (10, 6) og XVIII 11 (1, 2) kan slutte, 
at Josefos i Bell. »iiber alle drei Sekten das Notigste gleichmåssig mitgeteilt hatte, 
ohne Eine besonders hervorzuheben«, er heller ikke let at indse; Henvisningerne 
indeholder jo kun dette, at man dér kan finde »nærmere Oplysning«, intet som 
helst om dennes Form eller Omfang. At Essasersekten har faaet Løvens Part af 
Skildringen af de tre Sekter, staar sikkert i Forbindelse med, at Josefos med en Be- 
skrivelse af denne snarest kunde vente i den græsk-romerske Verden at fremkalde 
et gunstigt Indtryk af sine Landsmænd (cfr. Lucius, Der Essenismus, p. 25 f.). 
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ogsaa blevet Svar skyldig paa det Spørgsmaal, hvem der da skal 
tænkes at have besørget Interpolationen^}. Efter al Rimelighed 
har nemlig Hippolyt (Phil. IX i8 ff.) kendt og benyttet Josefos' 
Essæerskildring i den samme Skikkelse, som vi har den; Interpola- 
tionen maatte følgehg være foretaget i Løbet af andet Aarhundrede. 
Da Ghles hele Argumentation hviler paa, at Skildringen er anti- 
jødisk, kan Gerningsmanden ikke godt være nogen af Josefos' 
Landsmænd; en Kristen er heller ikke sandsynhg, fordi de tidligste 
Spor af det kristne Munkevæsen, som i saa Fald maatte ligge til 
Grund for Fremstillingen, først kendes i tredie Aarhundrede (cfr. 
Plooij, anf. Skr., p. 27), og den Tanke, at en Hedning i andet Aar- 
hundrede skulde tage sig for at interpolere den jødiske Forfatter 
Josefos, er jo ganske absurd. Man kan derfor vistnok roligt be- 
tragte Ohles Bevisførelse som i enhver Henseende mislykket og 
hævde, at det overhovedet er et udsigtsløst Foretagende at forsøge 
at bestride Autentien af nogle af de i Josefos' Arbejder forekom- 
mende Essæerberetninger. 

Staar det nu fast, at Josefos er Forfatteren, bHver det næste 
Spørgsmaal, hvilken historisk Værdi man tør tillægge hans Med- 
delelser. Affattelsestiden for hans Skrifter kan vi temmeUg nøje 
bestemme. Ifølge hans eget Udsagn i C. Ap. I 50 f . (9) er »Jøde- 
krigen« forfattet og fuldendt under Vespasians Regering (69—79) 
og rimeligvis hen imod Slutningen af denne, idet der allerede forelaa 
andre Fremstillinger af Opstandens Forløb, som Josefos kunde be- 
nytte (Bell. Præf. i ff.). Sammesteds oplyser Forfatteren ogsaa, at 
han oprindelig havde skrevet sit Værk paa Aramaisk og først senere 
ved nogle Medarbejderes Hjælp {xQ7]GdfA€v6g riai .... GvveQyoh) 
oversat det til Græsk. Arkæologien fuldendte han (ifølge Ant. XX 267 
[12, i]) Aar 93/94, altsaa en Snes Aar senere. Hvad angaar det 
indbyrdes Forhold, er det ahnindelig anerkendt (cfr. Schiirer I, 
p. 93 f.), at det sidste Arbejde er udført med langt mindre Omhu 
og Nøjagtighed end det tidligere. I Arkæologien har Josefos i stort 
Omfang benyttet skriftlige Kilder, og hvor vi kan kontrollere det, 
viser det sig, at han har behandlet disse med stor Frihed og Vil- 
kaarlighed; hvad han beretter i »Jødekrigen« derimod, kender han 
for største Delen fra sine egne Oplevelser; de lader sig i Reglen ikke 
kontrollere, men Skildringen her er rig paa detaillerede Enkeltheder, 

^) Maaske har han haft til Hensigt at udtale sig derom i Afhandlingens Slut- 
ningsafsnit, som af en eller anden Grund ikke er kommet. 
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Og disse gør gennemgaaende et tilforladeligt Indtryk — Talbestem- 
melser og andre lignende for alle Oldtidens Historieskrivere fælles 
Svagheder naturligvis undtaget. At Josefos ogsaa i sin Essæer- 
beretning Bell. II meddeler, hvad han kender af Selvsyn, er højst 
sandsynligt; efter Vita lo f. (2) har han i sin Ungdom tilbragt 
en Tid hos dette Samfund, og selv om hans Fremstilhng muligvis 
her er lidt skematiseret, for at han kunde fremstille sig selv som et 
jødisk Sidestykke til de græsk-romerske Ynghnge, der søgte deres 
Uddannelse ved at drage fra den ene Filosof- og Retorskole til den 
anden, er der næppe Grund til at tvivle om, at han virkeUg har 
været i mere eller mindre nær Berøring med alle de tre jødiske 
Partier, som han omtaler. Essæerne kendte han jo ogsaa fra 
JmdvvtjQ 6 [EoGaiog (Bell. II 567 [20, 4]), der som Guvernør i 
Thamna var hans Kollega under Jødekrigen. Nu synes Josefos 
som sagt ellers ikke i Bell. at have anvendt skriftlige Kilder i syn- 
derlig stort Omfang, og det ligger da ogsaa af den Grund nær at 
antage, at han heller ikke har benyttet saadanne til sin Essæer- 
skildring. Derimod er der forskellige Omstændigheder, som tyder 
paa, at han har kendt skriftUge Fremstillinger, da han skrev Ant. 
XVIII. Skønt Skildringen her er langt kortere end den tilsvarende 
i Bell. II, forekommer der dog en Del nye Oplysninger. Ohle 
anførte disse smaa Divergenser som Bevismateriale imod begge 
Stykkernes Autenti; men dette er ganske forfejlet; for Spørgsmaalet 
ægte-uægte kan disse Enkeltheder ikke faa nogen Betydning. Der- 
imod kunde man jo nok deri finde et Vidnesbyrd om, at Josefos, 
da han udarbejdede Beretningen i Arkæologien, har haft andre 
Kilder eller benyttet de samme paa en anden Maade, end da han 
skrev »Jødekrigen«. Helt sikker er en saadan Slutning imidlertid 
ikke; thi det var jo meget vel tænkeligt, at efter 20 Aars Forløb 
kunde andre Momenter end de tidligere fremhævede staa som de 
væsentlige for en Forfatter, selv om stadig hele hans Kendskab til 
Emnet skrev sig fra personlig Erfaring. Hvad Skildringen i Ant. 
XVIII har ud over den i Bell. II, drejer sig i Hovedsagen om føl- 
gende fire Punkter: ^) Ant. XVIII 20 (i, 5) opgiver Antallet af 
Essæere til »over 4000«; ^) § 19 meddeler, at de forkaster Dyreofre; 
^) § 21, at Slaveri ikke kendes hos dem; *) § 22, at de har Agerdyrk- 
ning som Næringsvej. — Derom berettes der altsaa intet i Bell. II, 
men alle fire Oplysninger findes i Filons Skrift Q. O. P. L. 75 ff. 
(M. II 457, 6, 9 f., 34 ff. og 16), og i Ahnindelighed betragter man 
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det derfor som utvivlsomt, at Filon er Kilden, idet Josefos ogsaa 
andre Steder viser Bekendtskab med sin aleksandrinske Lands- 
mands Skrifter. Nu er det ubestrideligt, at der mellem Filon og 
Ant. XVIII findes ret betydelige verbale Overensstemmelser, f . Eks. 
Q. O. P. L. 75 (M. II 457, 5 f .) : nXij&og vneQTiTQaMGXilioi og 
Ant. XVIII 20 (i, 5) : rads ngmaovGiv uvåQeg vntQ tetQamaxihoi 
TOV aqid-^iov 6vt€S> og her er det tilmed ret usandsynligt, at 
Sektens Medlemsantal skulde være det samme omkring Aar i og 
Aar 90 (70). Men ogsaa mellem Filon og Bell. findes der lignende 
Berøringspunkter, f.Eks. § 85 (M. II 458, 44 f.): avanénrarat mi 
Tolg hégmdev dcpmvovfiévoig tm 6(Å,oC,7ikmv sammenlignet 
med Bell. II 124 (8, 4): roig ST8Q(od-€v ijzovGiv aiQSTtGTatg 
TcavT åvanéiiratai ra naQ avtoig. Det er dog tvivlsomt, hvor- 
vidt man deraf alene kan slutte, at enten maa Josefos have kendt 
og benyttet Filon, eller ogsaa gaar de begge tilbage til en fælles 
Kilde^); men en anden Sag er det ganske vist, naar det ogsaa ellers 
viser sig, at den aleksandrinske Filosofs Skrifter har været Josefos 
bekendte. I Jahrb. fiir class. Phil. XXII Suppl., p. 709 ff. har 
P. Wendland paapeget en Række nære Berøringspunkter mellem 
det i Eusebios' Præp. evang. VIII 7 opbevarede Fragment af Filons 
'Tnod^srma og C. Ap. II 188—219 (22—30), hvorfor han anser 
det for givet, at Josefos har kendt og benyttet Filon^), og i sin 
Geschichte Israels von Alexander dem Grossen bis Hadrian^, p. 325f . 
meddeler ogsaa Schlatter en Række Eksempler, der tyder i samme 
Retning^). Det er vel derfor det sandsynHgste, at Josefos ogsaa 
har været bekendt med Filons Essæerberetninger, men nogen større 
Betydning kan dette Spørgsmaal i øvrigt ikke faa; thi ud over de 
filoniske Meddelelser bringer han en saadan Fylde af Enkeltheder, 
at Hovedkilderne til hans Viden om Sekten maa ligge andetsteds, 
og det er da som sagt det rimeUgste at søge dem i personHgt Be- 
kendtskab med Emnet. Hans Benyttelse af Filon er jo heller ikke 

^) Saaled.es f. Eks. Conybeare i D. o. B. I, p. 771. 

2) At Gutschmid, Kleine Schriften IV, p. 374, benægter, at Josefos har kendt 
Filon, finder han »auffallend«, og han henviser i øvrigt til, at Freudenthal, Hellenist. 
Studien II, p. 218, Siegfried, Philo, p. 178 f., o. fl. er hans Meningsfæller. Ogsaa 
Hoeniiicke, Judenchristentum, p. 40!., hævder, at Josefos er afhængig af Filon. 

^) Schlatter selv mener ganske vist, at disse Berøringspunkter skal forklares 
ud fra et fælles Grundlag, som begge Forfattere har øst af. »An Beniitzung Philos 
durch Josephus zu denken wåre thoricht. Nicht ein einziger der vielen fiir Philo 
charakteristischen Gedanken klingt bei Josephus auch nur von ferne an« (p. 336). 
Meget skeptisk overfor Josefos' Afhængighed af de filoniske Beretninger er ogsaa i 
allernyeste Tid H. Strathmann, Geschichte der friihchristlichen Askese I, p. 86. 
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at forstaa saaledes, at han har haft denne Forfatters Værker lig- 
gende foran sig, da han selv skrev; dertil er Overensstemmelserne 
ikke betydelige nok; men Forholdet har snarere været dette, at 
Josefos fra tidligere Læsning erindrede et og andet, som da i hans 
Bevidsthed indgik som et fast Led af det Billede af Essæersamfundet, 
som han i Ungdomsaarene havde dannet sig. En Meddelelse som 
den om Sektens Medlemstal lader sig nu desuden korrigere ud fra 
Filon selv, saa i det store og hele kan man derfor vistnok paastaa, at 
det mulige Kendskab til filoniske Essæerskildringer ikke har nogen 
videre Betydning for Josefosberetningernes historiske Værdi. 

Betydelig større Opmærksomhed fortjener den Kendsgerning, 
at hele Josefos' Forfattervirksomhed maa ses under Synspunktet 
af en Apologi for Jødefolket hge over for den græsk-romerske 
Verden; Historikeren vil vise, at hans Folk ikke i nogen Henseende 
staar tilbage for Kulturens ypperste, og derfor maa der inden for 
Jødedommen kunne paavises Analogier til alt, hvad Datidens 
IntelUgens satte Pris paa. Uden Betænkning lader saaledes Josefos 
baade Moses og David skrive Digte i Heksametre, Trimetre og 
Pentametre, Ant. H 346 (16, 4), IV 303 (8, 44}, VH 305 (12, 3), og 
hvad der navnlig for vor Sammenhæng har Interesse : de jødiske 
Partier, Sadducæere, Farisæere og Essæere fremstilles som for- 
skeUige lilosofiske cugéosig, af hvilke Farisæerne har mest Lighed 
med Stoikerne, Essæerne med Pythagoras' Disciple. Som Følge 
deraf faar hele hans Fremstilling en meget stærk heUenisk Kolorit, 
som man maa forsøge at fjerne, hvis man vil have Haab om at 
naa et med Virkeligheden stemmende Billede af Forholdene (cfr. 
Hausrath, Neutest. Zeitgesch. ^ IV, p. 63 ff.). Men paa den anden 
Side maa det ogsaa gøres gældende, at det ofte kun er Farverne, 
der er græciserede; der Hgger virkelige Kendsgerninger bagved, 
især da naar det drejer sig om et Fænomen, der som Essæismen 
tilhører hans egen Samtid. Den jødiske Sekt ønsker Josefos at frem- 
stille som en filosofisk al'Qsai<;; dette er selvfølgehg et urigtigt 
Synspunkt, og man maa derfor være kritisk over for de Meddelelser, 
der kan tages og af Forfatteren faktisk er blevet taget i denne 
Ides Tjeneste. Men at de derfor skulde være helt opdigtede, gaar 
det paa den anden Side heller ikke an at antage; i Reglen Ugger 
der sikkert virkelige Kendsgerninger til Grund, men de er frem- 
stillet i et forkert Lys, idet Josefos har opfattet eller fortolket dem 
urigtigt. Det er et Synspunkt, som den følgende FremstiUing vil 
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søge at retfærdiggøre; og det vil ligeledes der blive forsøgt at finde 
Midler til at komme bag ved Forfatteren og naa ind til den rette 
Forstaaelse af den Virkelighed, hvorpaa Beretningen hviler. Her 
skal kun fremsættes et Par foreløbige Bemærkninger. 

Først maa det da fremhæves, at man næppe altid bør tænke 
sig Farvningen af Begivenhederne som egentlig bevidst; netop ved 
Essæerberetningerne har man ofte det Indtryk, at Josefos ikke selv 
har haft nogen Forstaaelse af, hvilken Betydning de Lærdomme 
og Ceremonier, han skildrer, har haft for Sektens Medlemmer, eller 
hvilken Mening disse har forbundet dermed; i denne Forbindelse 
maa man tillige betænke, at Josefos aldrig naaede at blive virkeligt 
Medlem af Essæersamfundet, og da de egentlige fWGTi^Qia var 
forbeholdt saadanne, er det forstaaeligt, at hans Viden om Sekten 
kun har været overfladisk^}. Med fuld Ret minder Schlatter (anf. 
Skr., p. 123) om, at vort Kendskab til Essæismen udelukkende 
hidrører fra udenforstaaende Iagttageres Skildringer^). 

Og dernæst gælder det, at man heller ikke bør lægge for stor 
Vægt paa Enkeltheder, der umiddelbart røber sig som noveUistisk 
eller stihstisk Tilbehør. Man maa regne med, at en saa lidet om- 
hyggelig Forfatter som Josefos kan have udsmykket sin Frem- 
stilling med Træk, der ikke har nogen som helst historisk Værdi. 
Saaledes er det sikkert kun at betragte som en Unøjagtighed, naar 
det Ant. XV 378 (10, 5) fortælles om Menahem, at Herodes tryk- 
kede hans Haand, skønt 30 dog Essæeme ifølge Bell. II 150 (8, 10) 
blev urene ved Berøring med fremmede. Her er Fantasien ganske 
simpelt løbet af med Forfatteren eller hans Kilde, idet han vilde 
skildre Herodes' Nedladenhed og Velvillie over for den gamle Sand- 
siger, og man behøver ingenlunde, som f. Eks. Treplin (St. u. Kr. 
1900, p. 75 f.) gør det, at henvise til Essæernes edelige Forpligtelse 
til ubetinget Lydighed over for Herskerne (Bell. II 140 [8, 7]) for 
at komme til Rette med dette Træk. En anden Modsigelse, som 



^) Derimod kan man ikke som Hausrath (anf. Skr. 3 I, p. i6i f.) gøre gasldende, 
at Josefos ved Ed var forpligtet til Tavshed og altsaa har vidst Besked om mere, 
end han meddeler. 

2) »Ihr Name, der durch den Bericht iiber ihre Satzungen beståtigt wird, 
sagt aus, dass sie einen geschlossenen Verein bildeten, der seine kultischen Feiern 
und heiligen Lehren und Biichem streng vor der iibrigen Gemeinde verbarg. Darum 
gibt es eine zuverlåssige Darstellung fiir das, was sie trieben, nicht«; cfr. Friedlånder 
i Revue des etudes juives 1887, p. 191: »Joséphe n'est que précislå ou il décrit des 
faits extérieurs, tandis que sur le caractére de l'Essénisme il ne sait rien que de tres 
superficiel«. 
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ogsaa hyppigt anføres, er denne, at det Bell. I 78 (3, 5) og Ant. XIII 
311 (11, 2) er forudsat, at Essæeren Judas færdedes i Templet,, 
medens det andetsteds (Ant. XVIII 19 [i, 5]) hedder om Sekten, 
at dens Medlemmer eigyofisvoi rov koivov T€^6vt(j/iitt70c. Strængt 
taget staar der om Judas kun tov ylvTiyovov é&eåGaro nagiovta 
diå TOV iegoij (Bell. I 78 [3, 5]) og idcop tov 'AvTiyovov itaQiovra 
TO hgov (Ant. XIII 311 [II, 2]), hvad han jo i og for sig godt 
kunde gøre udenfor; men da det paa førstnævnte Sted tiUige hedder, 
at han var omgivet af mange Disciple, er han vel nok af Forfatteren 
tænkt som en i Templet siddende Lovlærer. Men denne Situation er 
saa at sige paakrævet af Fortællingens Indhold, og dette er jo 
tilmed ret legendarisk, saaledes at der af denne Anekdote næppe 
lader sig udvinde andet historisk Stof, end at Essæerne paa For- 
fatterens Tid gjaldt for at være i Besiddelse af Evnen til at forud- 
sige. Derimod er det sikkert meget forkert deraf at slutte — saa- 
ledes som f. Eks. Zeller III 2, p. 218 gør det — at Essæerne paa et 
tidligere Tidspunkt havde haft Adgang til Templet. Saadanne 
subjektive Synsmaader cg stihstiske Friheder maa man imidlertid 
regne med hos saa godt som alle Oldtidens Historieskrivere; de 
udelukker ikke, at Meddelelserne i øvrigt kan være væsentligt tro- 
værdige. 

§ 3. HEDENSKE BERETNINGER. 

Interessant er det nu, at Essæersekten ikke blot har været 
kendt i jødiske Kredse, men at den tilhge har tiltrukket sig Op- 
mærksomheden hos hedenske Forfattere, Det ældste Vidnesbyrd 
herom findes hos C. Plinius Secundus, den bekendte romerske 
Skribent og Forsker, der omkom ved Vesuvs Udbrud Aar 79 e. Kr.^) 
I sit store Vserk NatuvaUs Historia beretter han ogsaa om de Mærk- 
værdigheder, der findes i Palæstina, og skildrer i denne Sammen- 
hæng (V 17 Detlefsen I, p. 210, 21 ff.) Essæerne, gens sola, et in 
toto orbe pmter ceieras mira. Phnius' Arbejde blev omkring Aar 300 
ekscerperet og udvidet af Grammatikeren C. Julius Solinus^), og i 
dennes CoUectanea rerum memorabilium (i Reglen citeret under den 
senere Titel Polyhistor) 35, 9—12 (iterum rec. Mommsen, p. 155, 



^) Cfr. W. S. Teuffels Geschichte der romischen Literatur neu bearbeitet v. 
L. Schwabe 5. Aufl, II, p. 756 ff. 

2) Cfr. Teuffel, anf. Skr., p. 979 ff. 
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14 ff.) findes Essæerberetningen ogsaa i en noget udvidet Form. 
Mail maa nu først spørge, om Solinus har haft nogen Hjemmel for 
sit Særstof, eller om det alene skyldes en vilkaarlig og fri Gen- 
givelse. En særlig Kilde foruden Plinius var i og for sig ikke umulig, 
thi vi ved, at Solinus andetsteds har gjort Brug af saadanne, og 
desuden kender han ikke Plinius' Værk paa første Haand, men 
kun gennem en senere Bearbejdelse. Men denne sidste Omstændig- 
hed kan dog ogsaa anføres i den modsatte Anskuelses Favør; naar 
en Tekst nemlig to Gange har oplevet en fri Gengivelse paa den 
Maade, som Kilder benyttedes i Oldtiden, er det ikke saa forunder- 
ligt, om den sidste Form afviger noget fra den oprindelige Tekst. 
For at anskueliggøre Forholdet sammenstiller vi de to Beret- 
ninger: 



PHnius: 
Ab occidente Utora Esseni fugiunt 

usque qua nocent, 
gens sola, et in ioto orbe fraeter 

ceteras mim, 



sine ulla femina, omni venere ah- 

dicata, 
sine pecunia, 
soda palmarum. 
In diem ex aequo convenarum 

turha renascitur 
large frequentantibm quos vita 

fessos ad mores eorum fortunae 

fluctibus agitat. 



Solinus: 

Interiora Judaeae occidentem quae 

contuentur Esseni tenent, 
qui praediti memorabili disci- 
plina recesserunt a ritu gen- 
tium universarum, majestatis 
ut reor providentia ad hunc 
mor em destinati. 
Nulla ibi femina: venere se peni- 

tus abdicaverunt. 
Pecuniam nesciunt. 
Palmis victitant. 
Nemo ibi nascitur, nec tamen 

deficit hominum multitudo. 
Loms ipse addictus pudicitiae 
est: ad quem plurimi licet un- 
dique gentium properent, 
nullus admittitur, nisi quem ca- 
stitatis fides et innocentiae me- 
rititm prosequatur: nam qui 
reusest vellevis culpae, quam- 
vis summa ope adipisci in- 
gressum velit, divinitus sub- 
movetur. 
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Ita fer seculorum milia [incredi- Ita fer inmensum spatium saecu- 
bile dictu) gens aeterna est, lorum, incrediUledictu, aeterna 

gens est cessantibus fuerperiis. 
in qua nemo nascitur. 
Tam fecunda illis aliorum vitae 

faenitentia est. 
Infrahos Engada oppidum f uit. . Engada oppidum infra Essenos 

fuit. . 

Nyt er her det med mullus admittitur, nisi quem castitatis etcA< 
begyndende Afsnit, og realiter er den deri indeholdte Meddelelse 
rigtig, for saa vidt som jo virkelig Essæersamfundet stillede visse 
etiske Krav til dem, der kunde optages som Medlemmer. Men 
umuligt er det ikke, at det er en ren Tilfældighed, at det er rigtigt, 
idet hele Perikopen kun er en fri UdmaUng af Plinius' quos vita 
fessos ad mores eorum fortunae fluctibus agitat. Bemærkningen: locus 
ipseaddictus pudicitiae est, der velogsaa beror paa fri Fantasi, kan 
have været medvirkende til denne Udformning. Hvorledes det for- 
holder sig hermed, har i øvrigt ikke stor Betydning; Afhængigheden 
af Plinius i det store og hele staar fast, og det er derfor indlysende, 
at naar Solinus beretter om Essæerne, at de lever af Dadler {palmis 
victitant), beror dette kun paa en Misforstaaelse af Udtrykket soda 
palmarum, hvormed Plinius har villet udtrykke, at Sekten boede i 
Nærheden af Palmelunde. 

Større Interesse vilde det have at vide, hvorfra Phnius har 
sine Meddelelser. Man har undertiden ment, at hans Viden om 
Essæerne stammede fra Selvsyn, idet han nemlig paa sine Rejser 
ogsaa skulde have været i Palæstina^). Imidlertid har vi ingen som 
helst Efterretninger om et saadant Besøg, og efter hvad vi ved om 
den romerske Officer og Finansembedsmands Livsførelse, er det 
netop ret usandsynligt, at han nogen Sinde skulde have besøgt 
Jødernes Omraade. Dertil kommer, at han ikke ellers i sit Værk 
meddeler, hvad han selv har set, men derimod hvad han har læst. 
Det er ikke for intet, at der angives 146 romerske og 327 uden- 
landske Forfattere, hvis Værker er benyttet i Naturalis Hisforia. 
Desuden tyder de Oplysninger, han ellers giver om Palæstina, med 



^) Saaledesf. Eks. Clemens, Z. w. Th. 1869, p. 345, og Keim, som i Geschichte 
Jesu I, p. 386, taler om, »dass Plinius die essåischen Colonien unter den Dattelpalmen 
recognoscierte«. 
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de talrige Navne og Opregninger af Tal mere paa skriftlige Kilder 
end paa Autopsi. Størst Sandsynlighed er der da for, at han med 
sin Interesse for kuriøse og usædvanlige Fænomener et eller andet 
Steds er stødt paa en Notits om Essæersekten, som det er forekommet 
ham passende at opbevare. At det udelukkende er sket for Kuriosi- 
tetens Skyld, fremgaar af det Paradoks, hvormed Beskrivelsen 
slutter: gens aeterna est, in qua nemo nascitur; og det har rimeligvis 
end ikke staaet ham klart, at Essæerne egentlig var Jøder; ellers 
havde han næppe udtalt sig saa rosende om dem, da han andet- 
steds røber sig som Antisemit^). Af samme Grund er det heller 
ikke sandsynligt, at han skulde have sine Meddelelser fra den 
jødiske Forfatter Josefos — rent bortset fra, at det ikke ret vel er 
tænkeligt af kronologiske Grunde. Thi nåar Nat. Hist. forelaa 
afsluttet Aar 77, taler dog Sandsynligheden for, at paa det Tids- 
punkt, da Bog V blev skrevet, var Josefos endnu ikke færdig med 
at oversætte sit Værk om Jødekrigen fra Aramaisk til Græsk (cfr. 
p. 20). Endelig findes der jo heller ikke i Josefos' Essæerberet- 
ninger noget Holdepunkt for Plinius' Lokalisering af Sekten til 
Egnen omkring det døde Hav. 

Men ud over det rent negative kommer vi vanskeligt her; thi 
den positive Bestemmelse af Plinius' Hjemmelsmand, som man 
har villet vinde ud fra det tredje hedenske Vidnesbyrd om Essæer- 
sektens Eksistens, er meget problematisk. Det paagældende Ud- 
sagn findes hos Synesios i hans Levnedsbeskrivelse af Dion Chry- 
sostomos, om hvem det meddeles: art aai tovs 'EGa7jvovs énaivel 
mv, Ttohv oXrjv tvdal^ova riijv na^a ro NéXQov våonQ év r^ 
jLiBaoyem riJQ nahaarlvriQ Mifi€v?]V naq avta nov ta Sodofxa 
(ed. Petavius 1631, p. 39 ; Migne P. G. LXVI, col. 1120). Her 
finder vi ogsaa Traditionen om, at Essæerne boede i Nærheden af 
det døde Hav. Dion har rimeligvis skrevet i de sidste Decennier af 
det første Aarhundrede (cfr. Schmid i Pauly-Wissowa V i, col. 
849 ff.), og Lucius (Der Essenismus, p. 32) mener ikke, at han kan 
være afhængig af Plinius, men derimod, at begge Forfatteres An- 
givelse gaar tilbage til en fælles Kilde, som rimeligvis hidrører fra 
en Hednings Pen; han har skrevet før Aar 70, men mere lader sig 
ikke sige om ham. Dette er jo muHgt; derimod er det ikke sand- 



1) Tudaea, gens contumelia numinum insignis. Nat. Hist. XIII 4, 46 

Detlefsen II, p. 245, 21. 
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synligt, at Lightfoot har Ret, naar han (Ep. to the Colossians ^^^, 
p. 8i) formoder, at Plinius' Hjemmelsmand er Aleksander Poly- 
histor, der er nævnt som en af Kilderne til V. Bog af Nat. Hist. 
Efter Klemens Aleksandrinus' og Eusebios' Angivelser (Strom. I 21 
[130, 3] Ståhlin n, p. 80, 23, og Præp. evang. IX 17 Heinichen H, 
p. 19) havde denne skrevet" et Værk JleQi 'lovåaicov, hvori han 
naturligvis ogsaa kunde have omtalt Essæerne, Men imod denne 
i og for sig tiltalende Hypotese kan anføres, at der i Plinius' Skil- 
dring som før berørt ikke findes nogen Antydning af, at han har 
tænkt sig Essæerne som Jøder. Det vil derfor være det sikreste 
med Hensyn til Kilderne til Nat: Hist. V 17 at ende med et 
non liquet. 

Betydningen af de tre hedenske Vidnesbyrd bliver da først og 
fremmest denne, at vi her faar en af Filon og Josefos uafhængig 
Bevidnelse af Essæersektens Eksistens. Fremdeles viser de vel, 
at den har haft en vis Betydning, siden den ogsaa har kunnet til- 
trække sig Ikke- Jøders Opmærksomhed. Og endelig har vi her en 
Meddelelse om, at en Del af Samfundets Medlemmer har haft deres 
Boliger i Egnen øst for det døde Hav. Derimod kan man selv- 
følgelig ikke paa Grundlag af saadanne muUgvis ret tilfældige Notitser 
slutte noget om, at Sekten kun har eksisteret i disse Egne. Men 
den nærmere Benyttelse af disse Oplysninger vil i øvrigt være for- 
beholdt en senere Sammenhæng. 



§ 4. ESSÆERSKILDRINGERNE HOS HIPPOLYT OG 

PORFYRIOS. 

Grundlaget for de to udførlige Essæerskildringer fra senere Tid, 
som den kristne Biskop Hippolyt overleverer i sit Værk^) Kara 
nuGmv aigeaeæv éleyxog, Refittatio omnium haeresium, i Reglen 
kaldet Philosophumena, IX 18—28, og den nyplatoniske Filosof 
Porfyrios et Aarhundrede senere i Ilegl dnoxtJQ ifirpvx(ov> De 
abstinentia, IV 11— 13, er utvivlsomt Josefos' Meddelelser i Bell. II 
119 ff. (8, 2 ff.). For Hippolyts Vedkommende er dette umiddelbart 
indlysende; i den af L. Duncker og F. G. Schneidewin besørgede 
Udgave af Philosophumena (Gottingen 1859), som i det følgende 



^) »Der hippolytische Ursprung dieses Werkes bedarf keines Nachweises mehr«. 
Hamack, Chronologie II, p. 211. 
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er benyttet, og hvis Side- og Linjetal er anført i Parentes efter 
Kapitelangivelsen, findes nemlig p. 472 ff. Bell. II 119 fi. (8, 2 ff.) 
aftrykt under de tilsvarende Afsnit af Hippolyts Tekst, og det 
bliver derved muligt selv ved en flygtig Sammenligning at over- 
bevise sig om Afhængigheden; ikke blot er Rækkefølgen, hvori de 
forskellige Punkter behandles, ganske den samme, men Mening og . 
Udtryksform frembyder ogsaa undertiden saa store Ligheder, at 
man tror at have at gøre med to forskellige Recensioner af den 
samme Tekst. Dog er dette ikke altid Tilfældet; i det hele og store 
er Gengivelsen efter en moderne Maalestok temmelig fri, og skønt der 
ganske vist ikke kan være Tvivl om, at Josefos er benyttet, bliver 
Afvigelserne dog paa sine Steder saa store, at man maa spørge, 
om de alene kan bero paa Tilfældighed eller Forsømmelighed fra 
Hippolyts Side. Hvis ikke, maatte man jo enten forklare For- 
holdet saaledes, at han havde kendt Josefos-Teksten i en anden 
Skikkelse end vor, eller han maatte have suppleret denne med 
Oplysninger fra anden Kilde. Medens det sidste Alternativ med 
stor Kraft er gjort gældende af Hilgenfeld (Ketzergeschichte, 
p. 133 ff.), hævder Conybeare derimod (D. o. B. I, p. 770) det 
første; efter hans Opfattelse findes der intet Spor af, at Hippolyt 
skulde have indarbejdet en anden Kilde i Beretningen fra Bell. II, 
men da det paa den anden Side ogsaa er usandsynligt, at han efter 
sin egen Fantasi skulde have foretaget saa store Forandringer, 
som der faktisk foreligger, maa hans Tekstform betragtes som et 
Vidnesbyrd om, at Josefosberetningen engang har eksisteret i en 
anden Skikkelse, hvis Tilføjelser og øvrige Afvigelser imidlertid 
senere blev fjernet i alle de nu bevarede Josefoshaandskrifter. 
Dette sidste er imidlertid ikke nogen helt let Antagelse, idet der 
meget vanskeligt lader sig paavise nogen rimehg Grund til, at de 
paagældende Udeladelser skulde være foretaget; men for at danne 
os et Skøn om Sagen, maa vi sammenligne de to Relationer. 

Af Forskellene kunde der være Grund til at fremhæve Phil. 
IX 20 (Duncker, p. 472, 22 ff.), hvor det hedder: /^la ås amwv 
om 8011 Tiohg «Aå' év énaaTfj fiåTOtzovai noUoi, medens 
Bell. II 124 (8,4) derimod anvender Verbet xaTomovGi^); denne 
Afvigelse vilde have en vis Betydning, hvis der ogsaa hos Porfyrios, 
De abst. IV 11 skulde læses fjiTOiKOVor, Naucks Udgave (p. 246, 



^) Nieses Tekst har dog (istcixovciv. 
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2i) læser imidlertid efter Josefos Haroixomi' i Teksten og giver 
fASTomovGi som Variant i Noterne; og mod Conybeares Opfattelse 
taler ogsaa, at Porfyrios i det hele taget synes at have benyttet 
vor Josefos-Tekst. — Fremdeles tilføjer Hippolyt til Josefos' Med- 
delelse om, at Essæerne paa Sabbaten ikke blot tænder Ild, alk 
ovåé cnsvoi; TI jUbTaMv^am d-aQQOvaiv ovåé ånonatHv (Bell. 
II 147 [8, 9]), følgende yderligere Skærpelse: rivh åé ovds 
nhvidtov X(0()i^ovTai (IX 25 [p. 482, 8]) ; og medens Formaalet 
med den omstændelige Nødtørftsceremoni i det følgende hos Josefos 
bestemmes som mg /tttj rag avyag v^Qi^otev tov d^eoii, udelader 
Hippolyt dette rov é-eov, idet det hos ham hedder: q)daxovT€g 
jj,ij dttv v§Qi^Biv tag avydg. — Efter Josefos' Oplysning, at 
Essæerne er inddelt i fire Klasser (Bell. II 150 [8, 10]) finder vi 
Phil. IX 26 (482, 18 fi.) følgende nye Træk omtalt: »Nogle iblandt 
dem gaar nemlig videre i Fromhedsøvelser, end deres Pligt foreskriver, 
saaledes at de ikke bærer Mønter, idet de paastaar, at et Billede 
maa man hverken bære, se eller forfærdige. Derfor gaar ingen af 
dem heller ind i nogen By for ikke at passere en Port, paa hvilken 
der er anbragt Statuer, idet de anser det for utilbørligt at vandre 
under Billeder. Andre, som hører nogen tale om Gud og hans Love 
uden at være omskaaren, passer en saadan op, naar han er alene 
paa et ensomt Sted, og truer med at dræbe ham, hvis han ikke lader 
sig omskære. Og dersom han ikke vil adlyde, viser man ingen 
Skaansel, men støder ham ned. Derfor har de faaet deres Navn af 
Begivenhederne, idet de kaldes Zeloter eller Sicarii. Andre vil ikke 
kalde nogen itVQiog uden Gud alene, selv om de derfor skulde 
blive pint, ja selv dræbt«. — Resten af Bell. II 8, 10 er meget frit 
gengivet og noget forkortet, men Tankegangen er dog væsentHg 
den samme. Det eneste Punkt, der maaske kunde være Grund til 
at omtale, er Begrundelsen af Essæernes høje Alder. Josefos siger: 
åm rijv ånXoTtira jjjg åtalrt^g Sfioiys åoxsiv aal 77jv bvta^mv, 
Hippolyt (IX 26) meddeler ogsaa, at mange Essæer bliver mere 
end IOC Aar gamle og fortsætter saa: q)oi,Glv ovv elvai uhiov 
10 T« T^g av,Qag d-eoae^éiag nai rw xarayvKia^^vat dfABTQtog 
TVQOGcpéQSGd-ai synQaTiardg elvm aal doQyfjtovg. — Med Hensyn 
til Opstandelseslæren er der en ligefrem Modsigelse. Ifølge Bell. II 
154 (8,11) lærer nemlig Essæerne, at Legemerne ikke har noget 
blivende Stof, medens Sjælene er udødehge. Efter Phil. IX 27 
(484, 43 ff.) forventer de derimod ogsaa Kødets Opstandelse; et 
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Par Steder (484, 46 og 486, 54) er der nævnt en Verdensdom, som 
ikke er omtalt i Bell., ligesom ogsaa tov navrog éanvQWGig (486, 55) 
er et for Josefos' Skildring fremmed Begreb; endelig er Ligheden 
med Grækernes Forestillinger om Underverdenen, som ogsaa Bell. II 
156 (8, 11) anfører, af Hippolyt anvendt paa en noget anden Maade 

(484>47ff.)- 

Det er imidlertid sandsynligt, at en betydelig Del af de her 

nævnte Afvigelser staar i Forbindelse med, at Hippolyt har malet 
med kristelige Farver. Hilgenfeld (Ketzergeschichte, p. 133) ind- 
rømmer dette for et enkelt Punkts Vedkommende: >>Bei dem Auf- 
nahmeschwure der Essener wird anstatt des ^tajjaetv ås del 
Tovi ddiwvQ (Josephus b. i. II 8, 7) gut christlich geloht: (Aridéva 
åå fi^Ti: udiKovpra fAr^ts é%d-Q6v juiofjGetv, nQOGtvx^ad^ai ås vttcq 
avTcop (Phil. IX 23, p. 301)«, og naar Hippolyt Phil. IX 26 
(p. 484, 39) har ddmXod-vtov q)(xyrj i Stedet for tfccyæaiv ti Tmv 
davvvj&oov i Bell. II 152 (8, 10), maa dette sikkert forklares paa 
samme Maade. Dog skal man næppe tænke sig, at Hippolyt be- 
vidst har kristianiseret; han vil jo ikke fremstille Essæerne som en 
kristen Sekt, saaledes som det senere blev den almindelige Betragt- 
ning; men idet han med sine egne Ord skal gengive sin Kilde, 
falder de kristelige Udtryk og Tanker ham ganske uvilkaarligt i 
Pennen. Ud fra denne Opfattelse er baade Kødets Opstandelse, 
Verdensdommen og tov uavrog éanvQmQii let forklarhge (cfr. 
Plooij, anf. Skr., p. 121 ff.). 

Det er dog ikke i alle Tilfælde, at denne Forklaring slaar til; 
den større Strænghed i Sabbatens Overholdelse og Gennemførelsen 
af Billedforbudet synes jo saa langt fra at være Kristianisering, 
at de snarere tjener til at give Sekten et endnu stærkere jødisk 
Præg. Men her er et andet Moment at tage i Betragtning, nemlig 
Hippolyts Interesse for at forklare og nærmere udføre. Ved Be- 
skrivelsen af Sabbaten er det faldet ham ind, at den mest probate 
Maade at undgaa nogen som helst Beskæftigelse jo var at blive 
liggende i Sengen hele Dagen, og straks føjer han dette Træk til. 
Og med den store Tilføjelse IX 26 forholder det sig paa lignende 
Maade. Hippolyt finder, at der mangler en nærmere Bestemmelse 
af, hvilke Ordenens fire Klasser er, og ud fra sin Viden om 
Zeloter, Jødernes Billedforbud og deres Vægring ved at yde Her- 
skere østerlandske Æresbevisninger konstruerer han da tre Klasser 
Essæere ved Siden af de almindelige. At det forholder sig saaledes, 
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bliver yderligere sandsynligt derved, at disse Oplysninger ikke kan 
være historisk rigtige. Thi Zeloterne er rimeligvis opstaaet 
inden for Farisæernes Parti (Schiirer I, p. 486), ikke inden for 
Essæernes; og da disse efter Filons Angivelse (M. II 457, 26 ff.) 
ikke gav sig af med at tilvirke noget som helst Vaaben eller Red- 
skab til at skade Næsten med, er det heller ikke sandsynligt, at 
Sikarierne, der jo efter Ant. XX 186 (8, 10) havde deres Navn af 
de smaa Dolke (sicae), som de bestandig gik med, har hørt til deres 
Sekt. Og Skildringen af den Afsky, som en Del af Samfundet skal 
have udvist for at bære Mønter, er snarere konstrueret ud fra Ejen- 
domsfællesskabet end med virkelige Kendsgerninger som Bag- 
grund. Thi Mønter med Billeder af Herskere var jo hele det jødiske 
Folk en Gru; derfor lod Herodes den Store ikke saadanne slaa 
(Schurer I, p. 397); vel forekom under hans Søn Fihp (4 f. Kr. — 
34 e. Kr.) Mønter med Augustus' og Tiberius' Billeder, men hans 
Landomraade var overvejende hedensk (Schiirer I, p. 430}, og i 
Judæa blev der selv under de romerske Prokuratorer paa dette 
Punkt udvist Skaansomhed over for den jødiske Betragtning, idet 
de i Landet selv prægede Kobbermønter ikke bar noget Billede 
(Schiirer I, p. 484). Det er derfor overvejende sandsynligt, at 
Zeller har Ret, naar han III 2, p, 310, bemærker, at hvad Hippolyt 
har mere end Josefos »nur willkiirliche und missverståndliche 
Erweiterungen sind«. 

Og endnu klarere og almindeligt anerkendt er dette for Por- 
fyrios' Vedkommende. Den nyplatoniske Filosof, der var født 233 
i Tyrus og omkring Aar 262.traadte i Discipelforhold til Plotin i 
Rom, hvor han skal være død 304 e. Kr. (R. E. XIII, p. 779 f.), 
skrev et Skrift IJsgl dnox^Q éfJApvxwv for at bekæmpe Nydelsen 
af Kødspiser, der efter hans Opfattelse holdt Menneskene bundne 
■ i den sanselige Verden. I denne Sammenhæng skildrer han ogsaa 
IV II— 13 Nauck, p. 245, 5 ff. Essæerne, om hvilke han først siger 
følgende: ol ovv tqitoi toiovtov eTioiovvTO to noUrev^m, cog 
nollaxov IcooT^noe tcov ngayfiaTeicov avéygaipsv, ual yaQ év 
Trø devTÉQm rijg lovåctix^e iGTOQiag, iqv di snTo, ^i^Xicov 
ovvsTihjQcoGsv, mi év rm oarco'xai.åsiia'r^ rijg aQXciiokoylaQ, ijv 
åia shoGi ^t^Xlcov éTCQayfAttTSVGaTo, Kat åv ra åevrsgrp t(^v 
Tcgog Tovg" EllijvaQ, hgI de dm ta §i§lm (Nauck, p. 245, 15 ff.). 
Han angiver altsaa udtrykkeligt Josefos som sin Kilde. Hvorvidt 
det forholder sig rigtigt, at han ogsaa har forefundet en Essæer- 
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skildring i et os nu ikke mere bekendt Værk af Josefos fjfjoe 
rovg "Eklrjvac, er temmelig usikkert; rimeligvis sigtes der med 
dette Skrift til, hvad vi kender under Navnet Contra Apionem?), 
og i saa Fald beror det paa en Huskefejl, da Josefos ikke heri 
nævner Essæersamfundet^). 

Ved Udarbejdelsen af Essæerskildringen har Porfyrios imidler- 
tid kun taget Hensjm til BeU. II, som han i Begyndelsen afskriver 
ordret, saa at Læsemaaderne her endog . kan faa Betydning for 
Bestemmelsen af Porfyrios' Tekst. 3) Dette er saaledes Tilfældet 
med §§ 119— 144; dog forekommer der enkelte Forkortelser, som 
f. Eks. at de tre §§ 134—136 fuldstændig er udeladt, og ligeledes 
nogle faa ganske betydningsløse Tilføjelser, som f. Eks. i § 131, 
hvor Josefos har nQonaTsvxfrai å 6 isQtvg T?/g T()0(pi]c, og Por- 
fyrios-Teksten tilføjer dypijg ovQijg xal jfai^-w^)«? (Nauck, p, 247, 22), 
hvilket jo øjensynHgt kun er en stilistisk Udmaling af Sagen. Slut- 
ningen af Bell. II er gengivet meget forkortet, men dog saaledes, 
at der intetsteds er Anledning til at antage, at andre Kilder er be- 
nyttet. Paafaldende er det kun, at han overhovedet har anført Es- 
sæerberetningen saa udførligt; om Jøderne i Almindelighed siges : 
(Nauck, p. 245, 10 f.) : dietélovv nollmv [iév dmyo/Liévot Cmov, 
iåirogåé hi/xal vvv tco«^ ;^o/()/co?^; men i Josefos' Skildringindtager 
i] (paywai ri roov davi'fj&cov en temmelig beskeden Plads, og i 
Porfyrios' Gengivelse er der ingen Forandring paa dette Punkt. 
Rimeligvis har han dog forstaaet d6vv?]&a om Kødspiser*) og, 
som vi senere skal se, haft Ret i denne Opfattelse; men til at an- 
tage, at han derom har haft en særlig Tradition, foreHgger der ingen 
som helst Grund. — Porfyrios' Beretning gengiver atter Eusebios 
Præp. evang. IX 3 Heinichen II, p. 4 ff., men Uoverensstemmelserne 
er her saa faa og smaa, at de ikke kan give Anledning til andet 
end tekstkritiske Overvejelser. 



1) Herom og om Hieronymus' Afhængighed af Porfyrios i hans Omtale af 
Essæerne Adv. Joviaii II 14 vil der senere blive Tale. 

^) At slutte, at Skriftet C. Ap. engang har foreligget i en anden Redaktion 
end vor nuværende, lader sig selvfølgelig ikke gøre paa et saa svagt Grundlag som 
Porfyrios' Notits. 

3) Oplysende Sammenstillinger af de to Tekster findes hos J. Bernays, Theo- 
phrastos' Schrift uber die Frommigkeit, p. 25 ff. 

*) Herpaa tyder ogsaa Slutningsordene (Nauck, p. 251, 6 ff.): rotoiiTo (ilv to 
tæv 'Eaaaimv Ttagå roig 'lovSaiois Tocyfia, nåai ys iå,t}v dnjiyoQSvvo vog 

*(J#mv 1] l%&vmv tav acpohSmroav i] ri t&v (icovvxmv ^a>mv, d. v. s.: 

Essæerne er særlig strænge, de afholder sig fra' al Nydelse af Kød; men ved Siden 
deraf er der visse Arter af Kødspiser, som overhovedet ingen Jøde smager. 
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§ 5- HÆRESEOLOGERNE, 

Med Skildringerne hos Filon, Josefos og Plinius samt de deraf 
afhængige Beretninger er de direkte Kilder til Essæismen udtømt, 
og de fleste Behandlinger af Emnet indskrænker sig til at frem- 
stille, hvad der kan udvindes af dette Materiale. Men ved Siden 
deraf findes der ogsaa en anden Vej, som ganske vist ikke er saa 
sikker, men som dog alligevel næppe bør lades ude af Betragtning. 
Man kunde kalde den de indirekte Vidnesbyrds. I de Fortegnelser, 
som de oldkirkelige Hæreseologer giver over jødiske Kætterier, 
forekommer der nemlig dels Navne, der paafaldende minder om 
Essæernes, og Ligheden er saa stor, at en Identifikation er nær- 
liggende; dels foreligger der ogsaa ligefremme Antydninger af, at 
en historisk Sammenhæng virkelig eksisterer mellem de paagæl- 
dende Sekter og Essæismen; dels endehg findes der, i hvad der be- 
rettes om disses Lære og Riter, saa store Overensstemmelser med 
de Træk, som Filon og Josefos overleverer os om Essæerne, at 
Slægtskabet derved bliver yderligere sandsynligt. Det drejer sig 
om Hæresier, der opføres under Navnene 'Ooaatot, 'EÅXåaccioi, 
E^imvaloii Na^cogaiot, NaaaQaioi, Sa^iipaiot o. fl., hvorfor 
der i det følgende Afsnit vil blive gjort nærmere Rede. Her skal 
kun gives et Par Oplysninger om de enkelte Hæreseologer og deres 
indbyrdes Forhold. 

Efter R. A, Lipsius' paa dette Forskningsomraade bane- 
brydende Arbejde : Zur Quellenkritik des Epiphanios, Wien 1865, 
hersker der nu almindelig Enighed om, at et tabt Skrift af Hippolyt 
^vvrayf^a 7i()og uTrdaag rag aiQéaåig ligger til Grund for Epi- 
fanios' Aar 376 eller 377 fuldførte UavaQiov og Filastrius' ca. 385 
forfattede Liber de omnibus haeresihus, samt er ekscerperet og 
oversat i det pseudotertullianske Værk Adversus omnes haereses^). 
Hvorvidt Lipsius derimod har Ret i, at Hippolyts Syntagma og 
Irenæos' "EkeYlog i(at dvaTQom] rijg 'iptvåmvvfiov yvcooecog 
atter gaar tilbage til et nu ligeledes tabt SvvruyfAa nard naaav 
ysy£viif4£p(ov algsasoiv af Justin, hvortil denne selv (Apol. I 26 
Kriiger, p. 22, i) hentyder, er derimod omstridt^); sikkert synes det 
derimod — efter Harnacks Paavisning i Z. hist. Th. 1874, p. 211 ff. 

^) Cfr. Hamack, Chronologie II, p. 320 ff. Dateringen efter Uberlieferung I, 
p. 149 ff. — Hvis Pseudotertullian er identisk med Victorin af Pettau, maa han 
have skrevet omkring Aar 300. Chronologie II, p. 430 f. 

^) Cfr. Hilgenfeld, Ketzergeschichte, der i Indledningen, p. 3 ff., meddeler en 
Oversigt over disse Spørgsmaal. 

3* 



36 

— at være, at Hippolyt i hvert Fald tillige har kendt og benyttet 
Irenæos' Værk. /^ 

For vor Sammenhæng ligger der imidlertid ikke stor Vægt paa 
disse Forhold; det allermeste af det Stof, som her kommer i Be- 
tragtning, findes nemlig hos Hippolyt og Epifanios, og hos den 
første har det ikke staaet i hans Syntagma, men derimod kun 
i hans andet Værk mod Kætterne, den før omtalte Philosophumena, 
som jo ogsaa indeholdt den frie Reproduktion af Essæerberetningen 
i Bell. II; hos Epifanios er de Oplysninger, som interesserer os, 
Særstof, som han ikke har fælles med nogen af de os bekendte 
Kættergendrivelser. 

Hvad nærmere Hippolyt angaar, ansætter Harnack, Chrono- 
logie II, p. 213, hans Fødsel til 160—70 og hans Forfattervirksomhed 
til Aarene mellem 200 og 235, i hvilket sidste Aar han af Maximinus 
Thrax blev forvist til Sardinien; kort efter er han rimeHgvis død. 
Hans Philosophumena er if. IX 12 (p. 462, 41 f.) forfattet efter 
Kailists Død 222, og som terminus ad quem formoder Harnack 
(anf. Skr. II, p. 230 f.) Aar 230. Som Kilde nævi.er Hippolyt selv 
i Prooemium (Duncker, p. 2, 19) sit tidligere Arbejde. om Kætte- 
rierne og Phil. VI 55 Duncker, p. 344, 72 ft. Irenæos' Skrift; des- 
uden har han benyttet Justins Syntagma samt Skrifter af Ter- 
tullian og Josefos (cfr. ovenfor, p, 29 fi.). Men ved Siden heraf 
synes han selvstændigt at have affattet Beretninger om en hel Del 
af de Kætterier, han beskriver; i hvert Fald er det ikke muligt 
for os at paapege Forgængere. Om Værdien af dette Særstof er 
Meningerne noget delte, navnhg siden H. Stahehn (Die gnostischen 
Quellen Hippolyts in seiner Hauptschrift gegen die^ Håretiker, 
T. U. VI 3. 1890) i Tilslutning til en Afhandling af Salmon 
(The cross-references in the Philosophumena, Hermathena 1885) 
forsøgte at vise, at de Dokumenter, hvoraf Hippolyt har øst sin 
Viden, og som han har betragtet som paalidelige Fremstillinger 
af de forskellige Kætterier, i Virkeligheden for en stor Del har 
været opdigtede, tilmed et Falsum, tilvejebragt ved en enkelt 
Person (p. 103 If.). Vel er han klar over, at Hypotesen ikke ligefrem 
lader sig tvingende bevise, »aber sie scheint uns trotzdem besser 
als andere die nicht wegzuleugnende Schwierigkeiten zu heben, 
welche uns die Relationen iiber die Naassener, Peraten, Sethianer, 
iiber Justin, Simon und Monoismus, iiber Basilides und die Doketen 
bieten« (p. 107 f.). I denne betingende Form har Ståhehns Resul- 
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tater fundet Tilslutning hos Hamack (Chronologie II, p. 231 f.), 

men det er dog vel et Spørgsmaal, om en saa vidtgaaende Skepsis 

lader sig forsvare. Forskere som f. Eks. Anz (Ursprung des Gno- 

stizismus, T. U. XV 4, p. 9) har, sikkert med Rette, protesteret 

derimod. Men selv om det nu ogsaa skulde være rigtigt, at den 

gode Hippolyt havde ladet sig føre bag Lyset for de 8 (7) nævnte 

Kætteriers Vedkommende, faar dette ikke synderlig Betydning for 

vor Sammenhæng; størst Interesse har nemlig her Elchasæismen, 

og Skildringen heraf henregner Ståhelin (p. 6) til »die unverdåch- 

tigen Stiicke der Philosophumena«. Og i VirkeUgheden er der da 

heUer ikke nogen som helst Grund til at betvivle Rigtigheden af 

disse Meddelelser. Under KaUists Episkopat (217—22), altsaa 

medens Hippolyt levede som skismatisk Biskop i Rom, kom en 

Apostel fra Elchasæerne i Apamea i Syrien til Verdensstaden og 

medbragte Samfundets heUige Bog (Phil. IX 13 Duncker p. 462, 

49 ff.); den har Hippolyt haft Lejlighed til at se, hvad der fremgaar 

af de Ekscerpter, han meddeler i Kap. 15 og 16, og af en Udtalelse 

i Kap. 13 (Duncker, p. 464, 78ff.): avdig itai rmv Qmmv nécpakaia 

■jtaQa&jjaof^cct, l'ra roig avrov éyy^dq)oiQ 6 évrvYiaviov 

tvavTiViGfxg STTiyvott] n. t. A. At han her skulde være Offer for 

en Mystifikation, er ganske utænkehgt. Der er tværtimod al Grund 

til at tro, at hans Gengivelse af Elchasæernes ReUgionsbog er 

væsentlig korrekt, selv om man ganske vist maa regne med den 

Mulighed, at han har sammenstillet sine Citater af Sætninger, der 

i hans Kilde fandtes i forskellige Sammenhænge, for at de derved 

kunde forklare hverandre indbyrdes; men derom vil der senere 

blive Tale. Her skal det kun antydes, at et yderligere meget stærkt 

Vidnesbyrd for Ekscerpternes og i øvrigt hele Fremstilhngens Paa- 

lidehghed ligger deri, at den stemmer fortrinligt med de Meddelelser 

om den samme Sekt, som gives i Epifanios' Panarion. 

Med dette Værk, som citeres efter G. Dindorfs Udgave: Epi- 
phanii episcopi Constantiae opera vol. I— II, Leipzig 1859—60, 
føres vi ned til et langt senere Tidspunkt. Den i sin Samtid saa 
berømte Modstander og Bekæmper af alle Kætterier er nemlig først 
født omkring 310—20^). Hans Forældre var bosatte i Besanduk, 
en lille Landsby i Nærheden af Eleutheropolis i Judæa; men hvor- 
vidt de var Jøder, er dog usikkert. Som ung Mand besøgte han 

^) Hjemmel for de biografiske Data om Epifanios findes i R. E. V, p. 418 
(Bonwetsch). 
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de ægyptiske Munkesamlag og grundede selv et Cønobium i sin 
Hjemegn, hvilket han efter at være viet til Presbyter af Biskoppen 
i Eleutheropolis forestod, indtil han i Aaret 367 selv valgtes til 
Biskop i Konstantia paa Cypern og dermed tillige til hele Øens 
Metropolit. Efter Overleveringen skal han have grundlagt Klostret 
ved Eleutheropolis allerede i en Alder af 20 Aar, og han har følgelig 
været dets Forstander i en Menneskealder. Endnu længere beklædte 
han sin Bispestol; han døde først i Aaret 403 efter 36 Aats Virk- 
somhed som Tilsynsmand. Sit »Husapotek« {iravaQiov) — nemUg 
mod Kætteriets frygtelige Sygdomme — fuldendte han 376 eller 
377, altsaa paa Cypern. Som de Kilder, hvoraf dette Værk er øst, 
anfører Harnack(t}berlieferung I, p. 149) følgende seks: ^) Hippolyts 
Syntagma, ^) Irenæos' Adversus haereses, ^) et ikke ringe Antal 
hæretiske Originalskrifter, ^) Epifanios'personUge Oplevelser med Hæ- 
retikere i Palæstina, Syrien og Ægypten, ^) mundtlige Traditioner, 
Meddelelser og Legender, samt endelig ^) en hel Række ofte Sagen 
ganske uvedkommende Traktater, Modskrifter mod enkelte Kætte- 
rier og egne tidligere nedskrevne Gendrivelser af Modstanderes An- 
skuelser. De to første Punkter har for os mindre Interesse; der- 
imod er det tredje af stor Betydning; Epifanios har nemlig ligesom 
Hippolyt haft Lejlighed til at gøre sig bekendt med Elchasais Bog, 
og han meddeler Udtog deraf, som i det væsentlige stemmer med 
dem, vi finder i Philosophumena, men paa den anden Side dog er 
saa afvigende, navnlig med Hensjm til Ordningen af Stoffet, at 
der ikke kan være Tale om direkte Benyttelse. En Sammenligning 
vil da godtgøre først og fremmest, at der virkelig har eksisteret en 
Bog med det skildrede Indhold, dernæst at begge Kirkemænd har 
haft Lejlighed til at benytte den, og endelig at de virkelig har be- 
nyttet den samvittighedsfuldt og kun tilladt sig forholdsvis faa 
Friheder i Gengivelsen. Af særKg Vigtighed er ogsaa de under 
Punkt 4 og 5 omtalte Fakta; de Sekter, der interesserer os, levede 
netop i Palæstina og Syrien; for saa vidt de har eksisteret endnu 
paa Epifanios' Tid, har han under sit trediveaarige Ophold i Judæa 
haft god Lejlighed til at gøre sig bekendt med dem, og alt tyder paa, 
at han har gjort Brug deraf. Ligeledes var han jo ved Aastedet, 
naar det gjaldt at indsamle mundtlige Traditioner og Meddelelser, 
og dette har han sikkert ogsaa gjort i rigt Maal. Naturligvis har 
han som de fleste Oldtidsforfattere været temmelig — eller rettere 
sagt fuldstændig — ukritisk og registreret saa at sige alt, hvad han 
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har kunnet opspore. Men paa den anden Side har han været usæd- 
vanlig omhyggelig med at gengive, hvad han har erfaret. Det 
fremgaar bl. a. af, at en hel Del af de Ting, han meddeler, har 
han enten slet ikke forstaaet eller misforstaaet; men han overleverer 
dem alligevel i en saadan Form, at vi nu undertiden kan se, hvor- 
ledes Sagen i Virkeligheden forholder sig; derpaa vil der i det føl- 
gende blive givet et Par Eksempler, Under visse Omstændigheder 
kan det derfor være en Fordel, at den gamle Kætterfjende trods 
sin Ortodoksi og sine øvrige gode Egenskaber var saa indskrænket, 
som han ubestrideligt har været. Hans egne Forklaringer — og 
han er besjælet af en brændende Iver efter at kunne forklare alt 
muligt — er nemlig saa at sige altid i den Grad misforstaaede, at 
de meget let lader sig udskille. Man naar da forholdsvis let til, 
hvad han mener at have hørt og set. Selvfølgehg maa man regne 
med den Mulighed, at han kan have iagttaget og opfattet forkert; 
men det er vort Indtryk, som formentlig vil blive bestyrket i det 
følgende, at hans Iagttagelser er betydeligt bedre funderede, end 
man i Ahnindelighed er tilbøjelig til at antage. Ved første Øjekast 
synes Epifanios' »Husapotek« at være i den vildeste Forvirring og 
derfor ganske ubrugeligt; men ved nærmere Eftersyn viser det sig 
dog, at der er adskillige værdifulde Substanser deri, som lader sig 
udskille og benytte. 

§ 6. PSEUDOKLEMENTINERNE. 

Saafremt vi har Ret i den Opfattelse, at ogsaa de jødekristelige 
Sekter kan benyttes til at supplere vor Viden om de førkristelige 
Essæere, er der foruden Hæreseologernes Skildringer endnu et Par 
Skrifter, som maa omtales. Det tør nemlig anses for at være al- 
mindehg anerkendt, at en af de vigtigste Kilder til Kendskabet 
om den gnostiske Jødekristendom er den saakaldte pseudoklemen- 
tinske Literatur. Man forstaar herved en Række apokryfe Skrifter, 
der fremtræder som forfattede af Apostlen Peters Discipel Klemens 
(Romanus) og skildrer Apostlens Rejser og Disputationer med 
Simon Mager. Deri er indflettet Beretninger om Forfatterens egen 
og hans Families ret æventyrhge Historie. Klemens er herefter 
en fornem romersk Yngling af kejserlig Herkomst, der pines af 
forskellige Tvivl uden ret at kunne finde Hvile i noget af de ham 
bekendte filosofiske Systemer. Da hører han i Rom et Rygte om 
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Jesu Lære, og han beslutter at rejse til Palæstina; i Aleksandria 
træffer han Barnabas, som fører ham til Peter; Klemens overværer 
dennes Disputationer med Simon og hans Samtaler i den private 
Discipelkreds, bliver overbevist om hans Læres Sandhed og lader 
sig døbe. Efterhaanden føres da ogsaa ved Forsynets vise Styrelse 
Klemens' to Brødre og hans Forældre til Peter og omvendes af 
ham til den sande Tro. Beretningen herom, navnlig de mange 
Genkendelsesscener, er rig paa dramatiske Enkeltheder. For os 
foreligger Romanen i to forskellige Fremstillinger, den ene i de 
saakaldte HomiHer, 20 i Tal, som vi har i den græske Original), 
den anden i de 10 Recognitiones, som kun eksisterer fuldstændige 
i en af Rufin besørget latinsk Oversættelse^); af Hom. X— XII 24 
og XIII— XIV samt Rec. I— IV findes desuden en syrisk Gengivelse, 
hvortil kommer mindre betj^'dningsfulde Fragmenter paa Slavisk 
og Arabisk. Til Skriftkredsen hører fremdeles et Brev fra Peter 
til Jakob, en Jia^iaqtv^ia ntQt rav rov ^i^Uov Xa(,i ^avovrmv 
samt et Brev fra Klemens til Jakob, alle tre Dokumenter af ringe 
Omfang og paa Græsk; endelig et Epitome, der foreligger i to 
Recensioner. 

Forholdet mellem Homilierne og Recognitiones er nu nærmere 
dette, at medens Fremstillingerne med Hensyn til Klemens' Hi- 
storie falder saa nogenlunde sammen, er der derimod en ret 
betydelig Forskel i deres Gengivelser af Indholdet af de Samtaler, 
som Peter og Simon fører. Der fremkommer derved en Række 
Problemer med Hensyn til det indbyrdes Afhængighedsforhold; i 
det store og hele har man ganske vist været enig om at betragte 
dem begge som Bearbejdelser af et fælles Grundskrift; men hvor 
dette skal søges, derom har Meningerne været meget forskellige; 
en nærmere Redegørelse herfor vilde dog føre alt for vidt og er 
heller ikke nødvendig for vort Formaal. I nyere Tid har Hans 
Waitz i: Die Pseudoklementinen, Homilien und Rekognitionen, 
T. U. XXV 4. 1904 fremlagt en meget grundig Undersøgelse af 
Skrifternes Tilblivelseshistorie, og hans Resultater er i det væsent- 
lige tiltraadt af Harnack (Chronologie II, p. 519 ff.); til Orien- 



^) De citeres idet følgende efter den Tekst, der foreligger i: Clementina, heraus- 
gegeb. V. Paul de Lagarde, Leipzig 1865. 

^) Citeres efter: S. Clementis Romani Recognitiones Rufino Aquilei. presb. 
interprete cur. E. G. Gersdorf {Bibliotheca Patrum Ecclesiasticorum Latinorum 
sehcta Vol. I), Leipzig 1838. 
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tering fremsætter vi da nogle Hovedpunkter deraf, som kan faa 
Betydning i den Sammenhæng, som i Øjeblikket interesserer os. 
Det fælles Grundskrift havde Langen ment var indeholdt i 
Epitome, men heroverfor godtgør Waitz (p. 8 ff.) — vistnok paa 
aldeles overbevisende Maade (cfr. Harnack, anf. Skr. II, p, 519 f.) ~ 
at dette i Virkeligheden kun er et Ekscerpt af Homiherne; det 
kommer derfor for os overhovedet ikke i Betragtning. Der kunde 
saa være Tale om at finde det fælles Grundlag inden for Homi- 
herne, somf. Eks. Neander, Bauer, SchUemann og Schwegler forsøgte, 
eller i Recognitiones, som Hilgenfeld og Ritschl foreslog, eller 
endehg dels i det ene, dels i det andet, saaledes som paa forskellig 
Maade Uhlhorn, Lipsius og Lehmann har gjorfi). Waitz selv 
slutter sig nærmest til den sidste Gruppe, for saa vidt som han 
af de parallele Afsnit i Homiher og Recognitiones konstruerer 
en Klemensroman som det fælles Grundlag; p. 37 if. giver han 
skematisk Resultatet af den foretagne Sammenligning^). Med 
Grundskriftet hører Klemens' Brev til Jakob sammen (p. 2 ff.), 
og Eksistensen af en saadan Klemensroman er bevidnet ved patri- 
stiske Citater (p. 39 &.). Hvad Affattelsestiden angaar, finder 
Waitz i Kraft af forskelhge Enkeltheder, at Skriftet ikke kan 
være ældre end Kalhsts Tid; Aar 220 er terminus a quo (p. 70); 
han vil dog paa den anden Side ikke gaa ret meget længere ned 
i Tiden, men betragter Aleksander Severus' Regering (220—30) 
som den sandsynhgste Datering (p. 75). Harnack godkender ter- 
minus a quo, men vil holde hele det tredje Aarhundrede aabent 
som en Muhghed; inden for Grænserne 225 og 300 er han nærmest 
tilbøjehg til at foretrække Tiden omkring Aar 260 (anf. Skr. II, 
p. 532), og som han saaledes ogsaa Heintze (anf. Skr., p. 113). 

Større Interesse end Klemensromanens Affattelsestid har 
imidlertid Spørgsmaalet om, hvilke Kilder der deri er benyttet. 
Waitz påaviser to med ganske forskeUig Tendens og Oprindelse. 
Først de saakaJdte KrjgvyfiaTa IJstqov, hvormed Peters Brev 
til Jakob og ^m/naQTVQta hører nøje sammen (p. 78 ff.). Ind- 

^) De nævnte Forskeres Arbejder er anført hos Waitz, p. 16. Den allernyeste 
Literatur supplerer Walter Heintze i Der Klemensroman und seine griechischen 
Quellen, T. U. XL 2. 1914, p. 4f. . 

*) Hvorvidt dette hans Forsøg er holdbart i alle Enkeltheder — Harnack, 
anf. Skr. II> p. 523 ff,, aftrykker det fuldstændigt, men det korrigeres bl. a; af Heintze, 
anf. Skr., p. 6 ff. — er for vort Formaal uden Interesse; ligeledes Spørgsmaalet om, 
hvorvidt de to Recensioner — som Waitz mener — er fuldstændig uafhængige af 
hinanden. 
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hold og Omfang af disse K7]Qvy/uaTa har vi angivet Rec. III 75, 
der indledes: Primus ergo liher ex his, quos prius misi (se. Clemens) 
ad te {se. Jacobum), confinef de ver o prophetd}) et de proprietate 
intelligentiae legio secundum id quod Moysi tradifio docet; og paa 
samme Maade refereres Temaerne for i alt 10 Bøger. Klemens 
kan nu umuHgt efter hele FremstiUingen have sendt Jakob Bøger 
tidligere; det maa være Peter selv; og misi er altsaa en Fejl enten 
af en Afskriver eller af en Oversætter i Stedet for misit (se. Petrus). 
Paa Grundlag af denne Indholdsangivelse konstruerer da Waitz 
(p. 88 ff.) af Recognitiones og Homiheme KriQvyfiara nérgov] 
selvfølgelig bKver der nogen Usikkerhed med Hensyn til Enkelt- 
heder, men Harnack (anf. Skr. II, p. 536) dømmer om Forsøget: 
»wie er so sorgfåltig und einleuchtend bisher nicht vorgelegt worden 
ist«. I Rec. I-III og Hom II-III, XVI-XX indeholdes efter 
denne Rekonstruktion de væsentligste Bestanddele af Peters For- 
kyndelse, og for vor Sammenhæng har navnlig dette Kildeskrift 
Interesse, fordi deri »erkennen wir ein Produkt des synkretistischen 
Judenchristentums, wie es hauptsåchlich — in allerdings ver- 
schiedenartigen Schattierungen — durch die phrygischen Irrlehrer 
des Kolosserbriefs, Kerinth, die Elkesaiten des Hippolyt und 
Epiphanius, die Nasaråer, Ossåer, Ebionåer und Sampsåer des 
Epiphanius (hær. 18.19.30.53) vertreten ist« (Waitz, p. 125); 
især med Epifanios' Ebjonæere frembyder de i Kerygmerne frem- 
satte Anskuelser mange Lighedspunkter. Nu mener Waitz frem- 
deles (p. 154 ff.), at trods store Overensstemmelser paa væsentUge 
Punkter med Elchasais Lære er det alligevel ham, KriQvy^arn 
bekæmper som den falske Profet (Hom. III 3. 22. 23. 24); og 
umuligt er det ikke, at denne Opfattelse kan være rigtig; thi hvis 
vi har Ret i, at der baade i Elchasæismen og Ebjonæismen findes et 
stærkt essæisk Element (cfr. senere), vilde jo dermed Overens- 
stemmelserne være forklaret; og at den nye Rehgionsstifter straks 
ved sin Fremtræden vakte Modstand inden for kristianiserede 
Retninger, er i og for sig ikke saa forunderligt og ingenlunde ude- 
lukket, fordi Ebjonæerne senere — ned imod Epifanios' Tid — 
anerkendte hans Autoritet. Og forehgger der Polemik mod El- 
chasai, er det utvivlsomt det rimeligste at antage, at den ikke 
er fremkommet alt for længe efter Profetens Virksomhed under 



^) Waitz, p. 86, læser: de verbo prophetae. 
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Trajan, saaledes at Waitz' Datering (p. i6o) til kort efter Jerusa- 
lems anden Ødelæggelse Aar 135 — denne er nemlig forudsat 
Horn. III 15 — sikkert i saa Fald træffer det rette. Med Harnack 
at godkende Allusionen til Elchasai — »es spricht manches dafiir« 
(anf. Skr. II, p. 537) — og alligevel ansætte Kerygmernes Af- 
fattelse til omkring Aar 200 er i Betragtning af Ebjonæernes og 
de andre dermed beslægtede Sekters senere Overgang til Elcha- 
sæismen næppe tilraadeligt. At den tidlige Datering medfører 
Nødvendigheden af at antage Interpolering fra et Skrift imod 
Marcion, rimeligvis Justins (Waitz, p. 163 ff.), kan næppe heller 
indeholde nogen større Vanskelighed; man møder inden for Pseudo- 
klementinerne en saadan Mangfoldighed af forskellige Forestillings- 
komplekser, at man rent umiddelbart faar det Indtryk, at disse 
Skrifter har haft en meget indviklet Tilblivelseshistorie. 

Hvad Kerygmernes Hjemsted angaar, formoder Waitz (p. 151) 
paa Grundlag af Rec. II 65 (cfr. Horn. 1 20 og Rec. 1 17), at de maa 
være blevet til i Kæsarea; dette er dog næppe nogen nødvendig 
Antagelse, idet Kæsarea det anførte Sted ret naturligt maatte 
omtales i Forbindelse med Peters Historie. Derimod vil man 
sikkert ud fra Skriftets hele Tankeindhold og Tendens være be- 
rettiget til at lokalisere dets Affattelse enten til Palæstina eller 
Syrien. 

Ved Siden af Krj^vy/naTot Jlérgov antager Waitz — med 
Tilslutning hos Harnack (anf. Skr. II, p. 538 f.), medens Bousset 
(G. G. A. 1905, p. 445) derimod er noget skeptisk deroverfor — 
fremdeles et andet Kildeskrift IJga^etg Dérgov, indeholdende 
en Skildring af Apostlens Kampe med Simon Mager i Jerusalem, 
Kæsarea, Antiochia og Rom. Oprindelig var dette Skrift rent 
katolsk og antignostisk — det skal have været meget nært beslægtet 
med forskellige af de eksisterende Petrasakter — men »im Klemens- 
roman wurden sie (se. die iiQOi^sic) mit den ausgesprochen 
Y^^dSs.ihchen.KriQvyiJO.'TalléTQOV verbunden und nahmen dadurch 
eine Fårbung an, die sie selber als ein judenchristliches Mach- 
werk erscheinen lassen konnte, wie sie denn auch so von der 
Tiibinger Schule betrachtet wurden« (Waitz, p. 201). Og denne 
jødekristelige Schattering har jo for os særlig Interesse, idet den 
aabner Mulighed for, at der ogsaa inden for den fra dette Kilde- 
skrift hidrørende Bestanddel af Klementinerne kan være sekterisk- 
jødiske Træk at finde. Mindre væsentlig er Dateringen; Wsitz 
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(p. 245 ff.) bestemmer som Grænser 150 og 220, idet han frem- 
hæver Karakallas Regering (211— 17) som den sandsynligste Af- 
fattelsestid, og som Skriftets Hjemsted formoder han Antiochia 
eller Kæsarea. 

Ved Siden af disse to Kildeskrifter har Forfatteren af Klemens- 
romanen ogsaa hentet Stof andet Steds fra; Bousset har saaledes 
i Z. n. W. 1904, p. 18 ff., eftervist, at de mange Genkendelses- 
scener i sidste Instans gaar tilbage til en græsk Novelle, og Waitz 
(anf. Skr., p. 256 ff.) bl. a., at Rec. IX 17. 19—29 hviler paa 
Bardesanes' Skrift ITsqi i:i(xa^iÅ.évriQ. Det er vel overhovedet 
rimeligt, at der foreligger mere eller mindre direkte Benyttelse af 
adskillige Kilder, som nu ikke mere lader sig paa vise; men for 
vort Formaal har dette kun ringe Interesse. 

Ikke uden Betydning vilde det derimod være at kende det 
Standpunkt, som Forfatteren til Klemensromanen selv indtager; 
da han har benyttet et saa udpræget , jødekristehgt Skrift som 
Ki]gvyjuara og tihned givet Jlgdttig en judaistisk Kolorit, 
kunde det ^gge nær at betragte ham som staaende denne Aands- 
retning nær. Herom vil dog Waitz (p. 52) ikke høre Tale; han 
ser i ham »einen Vertreter des vornicånischen Gemeindekatho- 
lizismus«, og som Bevis for denne sin Betragtning udsondrer han 
en hel Del Stykker, som tør betragtes som Forfatterens egen 
literære Ejendom. Men disse beviser snarest det modsatte; thi 
f. Eks. Tvætninger som de, der omtales Hom. XI 28. 30. 33 Rec. 
V 36 VI 8 VII 38 VIII I har dog næppe været vulgærkatolsk 
Praksis, men derimod særegne for jødekristelige, baptistiske Sam- 
fund. Waitz forklarer sligt ved en Henvisning til, at »die rituellen 
Gebråuche, die gefordert werden, wie die tåglichen Waschungen, 
mogen jiidischen Ursprungs sein und gehen auf derartigen Quellen 
der Klementinen zuriick, werden aber nicht als jiidische empfunden. 
Sie werden nur deshalb erwåhnt, weil sie dazu beitragen, der 
Erzåhlung ein gewisses archaistisches Gepråge zu verleihen« (p. 55). 
Men det er dog vistnok næppe sandsynligt, at en Forfatter alene 
af Hensyn til arkaistisk Stil vilde anføre den Slags Ting, hvis 
han ikke betragtede dem med Sympati. Paa samme Maade for- 
holder det sig med Udtrykket dlmv jUårakajLt^aveiv, der ogsaa 
forekommer i de Afsnit, der er Forfatterens literære Ejendom 
(Hom. XIII 8. II XIV I. 8 XV 11); efter Waitz skal det fuld- 
stændig have tabt sin kultiske Betydning og kun betegne Bord- 
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fællesskab, saaledes at »hier nicht im entferntesten an eine juden- 
christlich kultische Feier wie Cont. 4 zu denken ist« (p. 54). 
Men selv om dette ogsaa er rigtigt, er det dog næppe helt tilfældigt, 
at Forfatteren just har tilegnet sig denne Sprogbrug. I samme 
Forbindelse maa det ligeledes anføres, at naar Waitz (p. 60 f .) 
og Harnack (anf. Skr. II, p. 532) lader ham skrive i Rom, er 
dette næppe rigtigt; Bousset (G. G. A. 1905, p. 435) og Heintze 
(T. U. XL 2, p. 113 f.) fremhæver med Rette, at Syrien dog er 
langt sandsynligere som Hjemsted. . Vanskehghederne er da heller 
ikke helt undgaaet Waitz, der til sidst (p. 55) gør følgende Bemærk- 
ning: »Immerhin ist die Stellung des Verf assers insofern unklar, 
als er, obwohl selbst auf katolisch-kirchlichem Standpunkt stehend, 
voUig unbefangen, ja mit einer gewissen naiven Freude Abschnitte 
aufnimmt, welche ausgesprochenermassen judaistisch oder gnostisch 
sind«. Uklarheden beror jo imidlertid udelukkende paa Forfatterens 
formentlige katolske Rettroenhed; og denne staar som paavist 
paa ret svage Fødder. Men hvad enten det nu skyldes Heterodoksi 
eller Naivitet, faktisk er det, at Klemensromanens Ophavsmand 
ogsaa uden for sin egentlige judaistiske Kilde KrjQvyfiara TUtqov 
kan meddele dermed beslægtet Stof: Dette er en Kendsgerning 
af ikke ringe Betydning for vort Formaal, hvor det jo netop 
gælder om at faa fat paa judaistiske Ejendommeligheder. 

Beklageligt ud fra dette Standpunkt er det, at vi ikke har 
Klemensromanen i dens oprindelige Skikkelse, men kun i de to 
Bearbejdelser, Homilierne og Recognitiones; de Mænd, der har 
besørget de nye Fremstillinger, har nemlig været saa gode Kato- 
likker, som ønskes kan, og efter bedste Evne har de søgt at 
uskadeliggøre de hæretiske Anskuelser, som de forefandt i deres 
Kilde. Dette er dels sket derved, at de har udeladt en stor Del 
af det Stof, som forekom dem anstødeligt; i mange Tilfælde har 
de rimeligvis ved en mindre Ændring af en stærkt judaistisk Frem- 
stilling kunnet faa en god katolsk; dels har de indkapslet, hvad 
der blev tilbage af hæretiske Bestanddele saa godt imellem de 
kirkelige Fremstillinger, at det ikke mærkedes mere. Faktisk er 
de to Skrifter i Oldkirken blevet anset for gode og sunde Bøger, 
som Kirkens Mænd kunde have Nytte af at læse. For Recogni- 
tiones' Vedkommende er det indlysende deraf, at Rufin har oversat 
dem; det vilde han utvivlsomt ikke have gjort, hvis han havde 
vejret noget som helst kættersk deri. I HomiUerne er ganske 
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vist de hæretiske Elementer mere fremtrædende, og de indeholder 
unægtelig adskillige Ting, som man maa undre sig over, at en 
ortodoks Mave har kunnet fordøje, f. Eks. de Udtalelser, der 
lægges Peter i Munden om, at der er meget falskt og urigtigt i det 
gamle Testamente (Hom. III 39—57). Men det stærkt opbyggelige 
Indhold i øvrigt har vel bevirket, at saadanne Enkeltheder ikke 
faldt saa stærkt i Øjnene. 

Af den meddelte Oversigt over Pseudoklementinernes Til- 
bUvelseshistorie følger da først, at for vort Formaal kommer navnlig 
Homilierne i Betragtning, fordi det judaistiske Element deri er 
bedst bevaret; dog er dette ikke helt forsvundet, fra Recognitiones, 
saaledes at vi ogsaa her kan finde værdifuldt Stof. En videre 
Følge er det dernæst, at da de senere katoliserende Bearbejdelser 
har tilstræbt saa vidt gørhgt at trænge saadanne Elementer til- 
bage eller helt at udslette dem, vil det være nødvendigt at fæste 
Opmærksomheden særhg ved Antydninger, der kan opfattes som 
Spor eUer Rudimenter af tidligere Anskuelser. Og endelig gælder 
det, at saadanne Antydninger kan ventes ikke blot inden for det 
jødekristelig-gnostiske Kildeskrift, men praktisk talt overalt, fordi 
Forfatteren af Klemensromanen — det være sig nu bevidst eller 
ubevidst — har meddelt hele sin FremstiUing en judaistisk Farve. 
Berettigelsen til overhovedet at inddrage den gnostiske Jøde- 
kristendom, der foreligger i Pseudoklementinerne, i en Behand- 
ling af Essæismen, beror paa, at der som før omtalt findes nære 
Berøringspunkter mellem de deri indeholdte Anskuelser og de 
Lærdomme, som var de raadende hos Elchasæerne og andre med 
Essæismen beslægtede jødiske Hæresier, som vi kender fra Epi- 
fanios. Navnlig foreligger der en Række betydningsfulde Over- 
ensstemmelser med de 'BjSicovruot, som Hæreseologen skildrer 
Hær. XXX, og Bousset kan derfor (Hauptprobl. der Gnosis, p. 154) 
betegne det som en »bekannte Tatsache«, at »das System, das uns 
in der Grundschrift der Klementinen vorhegt, identisch ist mit 
dem der Ebioniten, von denen Epiphanius Hær. 30 berichtet«. 
Det skal her kun bemærkes, at denne Identifikation ogsaa har et 
ydre Holdepunkt, idet det om disse Ebjonæere hedder: x^mvrai 
di Kai allaiQ riai §1^X010, åfj&€V raig IJsQicåoig aalovf-iévnii; 
JléjQov, raig åta Kbjfisvtoe yQacpi-iaatg, vod-svoavrag ^ev 
ra év avraig, oXiya åt a^Tjihva iaaavreg... Hær. XXX 15 
Dindorf II, p. 107, 12 ff. Naar Epifanios nemlig mener, at de 
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har forfalsket største Delen af Indholdet, beror det paa, at han 
betragter Klemens som Skriftets Forfatter, og selvfølgelig kan 
han ikke tænke sig, at Apostlen Peters Discipel skulde kunne 
fremsætte saadanne Kætterier. Hær, XXX i6 Dindorf II, p. io8, 29 
ei omtalt et andet Værk Ava§a&iÅoi lana^ov, men hvor vidt 
dette ogsaa lader sig paavise som et af Klementinernes Kilde- 
skrifter, er ganske usikkert (cfr. Waitz, anf. Skr., p. 167 f.). 



§ 7. DE VITA CONTEMPLATIVA. 

Et andet Samfund, som sikkert ogsaa staar i meget nær For- 
bindelse med Essæerne, er de saakaldte Therapeuter. De kendes 
kun fra en enkelt Afhandling af Filon IJeQi §iov O-écoQt^riitov, 
De vita contemplativa, der i det følgende citeres som D. V. C, 
ligesom de øvrige filoniske Værker efter Paragrafinddelingen i den 
Cohn-Wendlandske Udgave med Mangeys Side- og Linietal i 
Parentes, I Skriftet fremstilles som Eksempler til Samtidens 
Beundring og Efterligning et Samlag af asketiske Mænd og Kvinder, 
der havde viet sig til et »beskuende« Liv. Nu er der imidlertid i 
Skildringen af disse Menneskers Livsførelse en Række Momenter, 
der minder stærkt om det senere kristne Munkevæsen. Allerede 
Eusebios havde Øje for dette, og han hævder derfor (H. E, II 16 f, 
Schwartz, p, 57 f.), at Therapeuterne yirkehg har været en kristen 
Sekt; Filon skal nemlig under sit Ophold i Rom af Apostlen Peter 
være blevet vundet for Kristendommen og derefter have fundet 
sig foranlediget til at forherlige det kristne Munkesamfund, Denne 
Anskuelse er selvfølgelig uhistorisk; alene af kronologiske Grunde 
er det usandsynligt, at Filon kan have været kristen eller over- 
hovedet have haft nogen nærmere Berøring med Kristendommen, 
Men alligevel har man undertiden været tilbøjehg til at give 
Eusebios Ret i, at det virkelig er kristne Munke, D. V. C, skildrer, 
idet nemhg Skriftet saa ikke skal være forfattet af Filon, men 
først stamme fra tredje eller fjerde efterkristehge Aarhundrede, 
Tvivlen om Autentien er ikke helt ny. Allerede i de første Udgaver 
af sin Geschichte der Juden havde Gråtz (ligesom ogsaa i 4, Aufl. 
III, p, 698 og 799) bestridt Skriftets filoniske Affattelse, og samme 
Standpunkt indtog andre jødiske lærde som Jost (Geschichte des 
Judenthums und seiner Sekten I, p. 214). Kritisk forholdt sig 
ligeledes Michel Nicolas i en Afhandhng: »Les Thérapeutes« i 
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Revue de Théologie 1868, p. 25—42; efter hans Opfattelse er 
D. V. C. en asketisk Utopi, en religiøs Roman, eller maaske 
kun en retorisk Øvelse over et i Datiden meget yndet Tema, og 
Therapeuterae selv har aldrig eksisteret. Forfatteren til D. V. C, 
som tilhørte en eller anden obskur mystisk Sekt, var ikke en 
kristen, men en jødisk Mand, som tog sig Q. O. P. L. til Mønster. 
Nicolas' Anskuelse blev godkendt af J. Derenbourg, der i Journal 
Asiatique 1868, p. 282 f., anførte yderligere et Par Argumenter 
i dens Favør. Heroverfor gjorde imidlertid E. Renan (i en Recen- 
sion af Delaunay, Moines et Sibylles i Journal des Savants 1874, 
p. 796 fi.) gældende, at D. V. C. ikke kan være forfattet i andet 
eller tredje Aarhundrede, i hvert Fald ikke af en Jøde. Selv var 
han nærmest tilbøjelig til at betragte Skriftets Ophavsmand som 
et Medlem af Filons Skole, men han hævdede i øvrigt, at Spørgs- 
maalet filonisk eller ikke kun kan afgøres ad rent filologisk, sprog- 
sammenUgnende Vej, og beklagede, at de tidligere Angribere af 
Autentien ikke var slaaet ind paa en saadan. Desværre fulgte 
Kritiken heller ikke i den følgende Tid Renans Henstilling. Det 
Arbejde i nyere Tid, der har faaet størst Indflydelse paa Betragt- 
ningen af D. V. C. og derigennem tillige af Therapeuterne, er 
P. E. Lucius, Die Therapeuten und ihre Stellung in der Geschichte 
der Askese, Strassburg 1880, og de deri fremførte Argumenter 
er netop for allerstørste Delen af saghg Art, medens en omhyggelig 
Undersøgelse af Stil og Udtryksmaade savnes. Imidlertid anses 
hans Bevisførelse alligevel af mange for tvingende, og det vil 
derfor være nødvendigt at gaa lidt nærmere ind derpaa. 

Lucius finder det nu først (p. 76—84) paafaldende, at mellem 
Filon og Eusebios er der ingen Forfatter, der omtaler Thera- 
peuterne. Ikke blot tier Josefos, skønt dette Samfund vilde have 
givet ham en kærkommen Lejlighed til at fremhæve Jødefolkets 
Dyder, og ligesaa Plinius, der ellers gerne beretter om saadanne 
Kuriositeter, men ogsaa Strabon, der dog kendte Aleksandria af 
Selvsyn og to Gange beskriver den Egn, hvor den therapeutiske 
Koloni befandt sig. Apion kunde i disse Menneskers aparte Livs- 
førelse have fundet en god Anledning til at smæde Jødefolket, 
men Josefos' Modskrift viser, at han intetsteds har gjort det. 
Porfyrios, der skrev om Askese, havde sikkert heller ikke forbigaaet 
Therapeuterne, hvis han havde haft noget som helst Kendskab 
til denne Sekt. Og endehg er det betydningsfuldt, at Filon selv 
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kun omtaler Samfundet i denne ene Afhandling; hvorfor nævner 
han det ikke der, hvor han skildrer Essæerne, i Sammenhæng 
med hvilke jo Therapeuterne vilde passe fortrinligt? 

Men alene ved saadaniie argumenta e silentio kan man selv- 
følgehg hverken bevise et Skrifts Uægthed eller Indholdets Uhi- 
storiskhed; og Lucius har da ogsaa andre Grunde at føre i Marken. 
Hvad det første Punkt angaar, gør han (p. 85—95) opmærksom 
paa, at D. V. C. frembyder en Række Berøringspunkter med 
Q. O. P. L., men altid saaledes, . at sidstnævnte Skrift har det 
primære, D. V. C. derimod det sekundære 0^ afledede; med andre 
Ord: D. V. C. har som sin Forudsætning Q. O. P. L. Nu har 
imidlertid dette Værk haft et Komplement Jlf.Ql rov navra 
ipavlov dovlov tlvat, og derfor passer det kun slet, at D. V. C. 
ogsaa præsenterer sig som sammenhørende dermed. Forfatteren 
af D. V. C. er desuden langt mere snæverhjertet og fordømmende 
over for alt, hvad der ikke hører til hans Parti, end Forfatteren 
af Q. O. P. L., der glæder sig over alt godt og skønt i Verden, uanset 
hvorfra det kommer. Da fremdeles (p. 95—106) D. V. C. er skrevet 
som en Anbefaling af den therapeutiske Livsførelse, maa man 
forvente, at Filon i et og alt stemmer overens dermed; dette er 
imidlertid ingenlunde Tilfældet; den absolute Askese praktiserede 
han ikke selv, og der findes i hans Værker Udtalelser, som direkte 
fordømmer den; i hvert Fald kunde Filon aldrig billige, at Yng- 
linge og Kvinder hengav sig til en Afholdenhed, der, efter hans 
Opfattelse, kun passer for Mænd i en modnere Alder. 

Ogsaa i sproglig Henseende findes en betydelig Forskel (p. 106 
—22). D. V. C. er skruet retorisk Patos og paa Effekt beregnet 
Deklamation, hvilket Filon ellers ikke beflitter sig paa — og i 
Indledningen angiver Forfatteren tilmed som sin Hensigt at skrive 
axeyiymq. Græske Citater med Anførelse af det Værk, hvorfra 
de hidrører, og nærmere Stedsbestemmelse inden for dette fore- 
kommer heller ikke hos Filon; han nøjes altid med at angive 
Navnet paa den paagældende Filosof eller Digter. Endvidere findes 
ufiloniske Ejendommehgheder i selve Ordforraadet. Saaledes i9-£- 
gaivevTijg, der i D. V.- C. foruden om Sekten tiUige staar som 
Betegnelse for Læge og én Gang i Betydningen Tjener; i de øvrige 
filoniske Skrifter derimod forekommer Ordet hverken som Sekt- 
navn eller = laTQog, medens denne sidste Sprogbrug er meget 
hyppig hos kristelige Forfattere. Paa samme Maade forholder det 
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sig med Betegnelsen fiovaor^Qtov, åer i førkristelig Tid ellers 
er fuldstændig ubekendt; aefxvtlov som Synonym .dermed er 
ligeledes kristelig Sprogbrug; og overhovedet lader der sig med 
Hensyn til Udtryksform paavise forbavsende Ligheder mellem 
den therapeutiske og den kristne Apologetik. Naar D. V. C. allige- 
vel har mange Sætningskonstruktioner og en betydelig Del af 
sit Ordforraad fælles med Filon, beror det kun paa, at Skriftet 
er spækket med filoniske Sætninger, som en senere Kompilator 
har sammenstillet; p. 193 f . anfører Lucius saaledes en Del Steder, 
som rimehgvis er blevet udnyttede. 

Skriftet er da (p. .123—57) i^^^ ^^ Filon, heller ikke af en 
Jøde i tredje Aarhundrede, som dermed tilsigtede et Konkurrence- 
foretagende til Kristendommen; men det er kristeligt;. en Apologi 
for det kristne Munkevæsen. Allerede i andet Aarhundrede be- 
toner de kirkehge Forfattere stærkt Askesens Betydning, og i 
det tredje har rimehgvis Antallet af dem, som praktiserede denne, 
været i hurtig Vækst, i Særdeleshed i Ægypten. Betydningsfuld 
i denne Sammenhæng er Epifanios' Meddelelse om Hierakiterne 
(Hær. LXVH), som frembyder ikke faa Overensstemmelser med 
Therapeuterne, og noget lignende gælder de (Hær. LXXX) af 
samme Forfatter skildrede Messahaner (Euchiter). Vita Antonii 
beviser fremdeles, at saadanne Eneboere og Asketer har eksisteret 
inden for Kirken allerede under Diokletians Regering. Da disse 
hyppigt var udsat for Anklager for Dovenskab, Usædelighed 
o. s. V., er der intet usandsynligt i, at en Forfatter i tredje eller 
Begyndelsen af fjerde Aarhundrede forherhgede deres Livsførelse 
ved et panegyrisk Skrift som D. V. C. Filons Navn egnede sig 
godt som Pseudonym, da han paa dette Tidspunkt var estimeret 
baade af Jøder og Hedninger, ligesom han ogsaa for de kristne 
var en meget sympatisk Skikkelse. 

Og den her fremsatte Betragtning finder Lucius yderhgere 
(p. 157—92) stadfæstet derved, at der til alle de i D. V. C. om- 
talte therapeutiske Lærdomme og Skikke lader sig paavise meget 
nære Analogier hos de kristne Asketer: i) Motiveringen for Askese 
er den samme: ånad-em bør tilstræbes (p. 159 ff.); 2) Gods og 
Ejendom bortskænkes, og 3) man søger Ensomhed (p. 161 f,). 4) 
At Sekten er udbredt over hele Verden, 5) Samlivet mellem dens 
enkelte Medlemmer og 6) Ordenens internationale Karakter er 
ligeledes fælles Træk (p. 162 ff.). 7) At Kvinder optoges, er ganske 
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ujødisk, men derimod kristeligt, og Therapeuternes Organisation 
minder om det kirkelige Hierarld (p. 164 ff.). 8) Kristeligt Præg 
har fremdeles, hvad der fortælles om deres Skuen, deres Læsning 
af de helUge Skrifter (Lucius forstaar ra a'AA« iD. V. C. 25 [M. II 
475, 20] om de nytestamentlige), deres allegoriske Kommentarer, 
Hymner, Fasteskikke, Næring (det varme Vand anvendtes ogsaa 
ved Nadverhandlingen!) og Forkastelse af Tvætninger (p. 168 &..). 
9) I Skildringen af den syvende Dag er der en vis Tvetydighed; 
der bhver ikke benyttet Udtrykket Sabbat, hvad dog Filon eller 
en anden Jøde næppe havde undladt (p. 175 f.). 10) Endnu større 
er — efter Lucius' Opfattelse — Tvetydigheden i Beskrivelsen 
af den store Fest. Den forstaar han nemhg saaledes, at hvad der 
berettes om ForsamUngen paa Aftenen før den egentlige Festdag, 
Fællesmaaltidet med Vekselsange og den derpaa følgende navvv^ic, 
i Virkeligheden sigter til Forholdene inden for den kristne Kirke 
i Ægypten, hvor man indtil femte Aarhundrede fejrede baade 
Sabbat og Søndag. For da at gøre en saadan Praksis sandsynhg 
i den førkristelige Tid skal den her være beskrevet som sted- 
findende med 50 Dages Mellemrum, ikke som paa Forfatterens 
Tid hver Uge. At Festmaaltidet virkelig er den kristne Nadver- 
handling med Agape, fremgaar yderligere af forskellige Biom- 
stændigheder: de hvide Klæder, Bøn i Forvejen med Hænderne 
opløftet mod Himlen, Hymner derefter. Der er skildret to Maal- 
tider: Nadver og Agape, men dog i saa tvetydige Udtryk, at man 
ikke straks ser, at der sigtes til den kristelige Praksis (p. 176 If.). 
11) Syret Brød ved et Festmaaltid er utænkeligt hos en jødisk 
Sekt; derimod er det ikke umuhgt, at visse enkratitiske Kirke- 
samfund kan have fejret Nadveren med Vand i Stedet for Vin 
(p. 185 ff.). 12) Beskrivelsen af navvv%k nied den antifoniske 
Vekselsang har nære Paralleler i Urkristendommen, ikke derimod 
inden for det jødiske Samfund. Den rimeligvis uanstændige Dans 
kendes ogsaa inden for flere hæretiske Sekter som Meletianerne, 
Messalianerne og de langt senere levende Eceter (p. 188 ff.). 
13) Endelig er Bønnen før Solopgang med Ansigtet mod Øst og 
opløftede Hænder en kristelig Skik (p. 191 ff.). 

Støttet paa dette Materiale mener da Lucius at kunne betragte 
D. V. C. som »eine, etwa am Ende des driften Jahrhunderts, unter 
dem Namen Philos, zu Gunsten der christlichen Askese verfasste 
Apologie« (p. 198), og hans Hypotese har, som allerede bemærket, 

4* 
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fundet Tilslutning i vide Kredse^); kun forholdsvis faa Røster 
har hævet sig imod den, men deriblandt dog to, hvis Kendskab 
til den filoniske Literatur giver deres Vidnesbyrd en ganske særlig 
Vægt, nemlig F. C. Conybeare i hans Udgave af D. V. C. »Philo 
about the contemplative life«, Oxford 1895, og Wendland i en 
Afhandling »Die Therapeuten und die philonische Schrift vom 
beschaulichen Leben« i Jahrbticher fiir classische Philologie XXII 
Supplementband 1895—96, p. 693 — 771^). I Tilslutning til disse 
Arbejder anfører vi de væsentligste af de Grunde, der gør Lucius' 
Opfattelse uholdbar. 

Først maa det da fremhæves, at man ikke kan lægge nogen 
videre Vægt paa, at ingen af de andre Oldtidsforfattere har omtalt 
Therapeuterne. Josefos kan muligvis have betragtet dem som 
Essæere; og i hvert Fald har han i sine Værker næppe nogetsteds 
haft Anledning til særlig at skildre det ægyptiske Samfund; 
Strabon omtaler kun Jøderne i Aleksandria med en enkelt Sæt- 
ning, og af Klemens Aleksandrinus og Origenes har vi ikke bevaret 
alt, hvad de har skrevet ~ for slet ikke at tale om al den øvrige 
Oldtidsliteratur, der er gaaet tabt (cfr. Conybeare, anf. Skr., p. 
346 ff.). At Filon kun omtaler Therapeuterne i dette ene Skrift, 
er muHgvis heller ikke rigtigt; der findes rundt omkring i hans 
Værker Udtalelser, hvori man kunde finde Hentydninger til denne 
Sekt. Wendland (p. 716 f.) vil dog kun godkende et Par af dem^), 
medens Conybeare (p. 262 ff.) antager adskilligt fiere; men Bevis- 
kraft kan disse selvfølgelig kun faa, for saa vidt man ad anden 
Vej har fastslaaet Ægtheden af D. V. C.*). 

^) Den er saaledes blevet godkendt af Schiirer endnu i 4' Aufl. (III, p. 687 ff.), 
Hilgenfeld, Ketzergeschichte, p. 88, Robertson Smith, Religion der Semiten, iibers. v. 
Stiibe, p. 232; tidligere ogsaa af Zeller, der dog i 4' Aufl. {III 2, p. 382) atter hævder 
Skriftets Autenti. 

2) Allerede tidligere havde dog L. Massebieau i Revue de l'histoire des religions 
1887, p. 170 S. og 284 ff., forsvaret Ægtheden paa Grundlag af en udførlig Analyse af 
Skriftets Indhold og en Sammenstilling af parallele Udsagn fra andre filoniske Ar- 
bejder. I Bibliothéque de l'École des Hautes Etudes. Sciences Religieuses I, p. 59 ff., 
opretholdt han sin Position overfor Derenbourg og Ohle. 

^) De decal. 108 ff. (M. II 199) og De mut. nom. 32 ff. (M. I 583); ogsaa disse 
forkaster i øvrigt Bréhier, Philon, p. 323. 

*) Paa lignende Maade forholder det sig med de Citater af D.V. C, man har villet 
paavise hos Kirkefædrene. MuUgvis foreligger der et indirekte hos Klemens Aleksan- 
drinus, idetStrom. V 4 (22, i) Ståhlin II, p. 340, 10—13 minder om D. V. C. 16 (M. II 
474, 2 ff.) (saaledes Wendland, p. 699); usikkert er derimod Stroni. V i (8, 3) Ståhlin 
II, p. 3J0, 27ff.:4=D. V. C. 12 (M. II 473, 17) og 18 (M. II 474. 18), som Conybeare 
(p. 202) anfører, men Wendland (p. 699) forkaster. Større Betydning har den Spalt- 
ning i Tekstoverleveringen, der kan paavises i tredje Aarhundrede, saaledes at 
Teksten altsaa allerede maa have en længere Historie bag sig paa det Tidspunkt, 
da Skriftet efter Lucius' Opfattelse skulde være forfattet (Wendland, p. 696 ff.) 
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Fremdeles er det urigtigt som Lucius at betragte D. V. C. 
som en Fortsættelse af Q. O. P. L.; langt snarere hører Skriftet 
sammen med det Brudstykke af Apologien, som Eusebios over- 
leverer i Præp, evang., og muHgvis kan de to Skildringer have 
udgjort. den fjerde af et fem Bøger stort Forsvarsskrift for Jøderne, 
som Filon medbragte under sit Gesandtskab hos Kaligula (Wend- 
land, p. 701 f.; Conybeare, p. 343!, 278 ff.). Skriftet er i øvrigt 
opbygget med en kunstfærdig Parallelisme efter den stoiske Dia- 
tribes Mønster; de fem Former for lavtstaaende Afgudsdyrkelse 
kommer igen andetsteds hos Filon, og de jødiske Bestanddele 
af Oracula SihylUna og Sapientia viser, at han her benytter et 
faststaaende apologetisk Skema (Wendland, p. 703 ff.). De For- 
skelle, som Lucius vilde finde mellem D. V. C. og Filons øvrige 
Skrifter baade med Hensyn ii\ Tankegang og Udtryksform, eksi- 
sterer i Virkehgheden ikke; Conybeare har tværtimod leveret et 
Bevis for Skriftets Ægthed ad den Vej ved under Teksten af sin 
Udgave at give en Mangfoldighed af Paralleller fra filoniske Skrifter, 
hvis Autenti er almindehg anerkendt; de mest betydningsfulde af 
disse Overensstemmelser er trykt med udhævet Sats, saaledes at 
man forholdsvis hurtigt kan danne sig et vSkøn om dette Bevis- 
materiales Værdi; yderiigere giver han p. 354 ff. en Række Ord 
og syntaktiske EjendommeHgheder, der forekommer i D. V. C. 
og er specielle for den filoniske Sprogbrug; og Wendland gør 
p. 725 ff. opmærksom paa, at ogsaa Anvendelsen af Præpositioner, 
hvilket er et meget godt Kriterium til Bestemmelse af Forfatter- 
ejendommeligheder, er ganske som ellers hos Filon^). Denne 
Forfatter har ogsaa en saa individuel Stil, at enhver Forklaring 
ud fra »bevidst Efterligning« maa bortfalde — rent bortset fra, 
at noget saadant i Oldtidens pseudonyme Literatur er saa godt 
som ukendt^). Udtryk som i(pfjfA6Q£vriJQ, /uovaGTijQiov og 
QSfxvuov kan ikke komme i Betragtning som filoniske aita^ 
}.fyo/U6vcc, da det jo rimeligvis er Benævnelser, som Therapeuterne 
selv benyttede, og største Delen af de andre ana^ Xéyofieva, 
som man plejer at anføre, viser sig ved nærmere Eftersyn at være 
endnu mindre paafaldende (Wendland, p. 721 f.). 

^) Ligesaa er overalt fulgt de samme Grundsætninger for at undgaa Hiat 
(p- 724 f-). hvad Dieterich (Abraxas, p. 144) finder bevisende i Forbindelse med 
Skriftets stoiske Kolorit (af en kristelig Falsator maatte man vente en nyplatonisk). 

^) »Eine solche Fåhigkéit sprachlicher Nachbildung, eine so intime Vertraut- 
heit mit dem Stile eines ålteren Autors ist aber nicht nur einem Fålscher nicht 
zuzutrauen, sie ist im Altertum iiberhaupt undenkbar« (Wendland, p. 731). 
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Skriftets Autenti er da saaledes sikret ved de sproglige Kri- 
terier^), og derved kan ikke rokkes, selv om Lucius' Forstaaelse 
af Skildringen som hvilende paa det kristne Munkevæsen ogsaa 
havde været mulig. Det er den imidlertid ikke; thi ved Slutningen 
af det tredje Aarhundrede fandtes der kun enkeltvis levende 
Anakoreter og ikke hele Samlag; Grundlæggeren af såadanne 
coenobiahai først Pakomios ca. 340—50 været (Conybeare/p, 330 
ff.; Wendland, p. 760). Dertil kommer, at Munkevæsenet ingen 
Sinde har trængt til nogen Apologi — dets Berettigelse var i 
Datiden umiddelbart indlysende; Filon vilde ogsaa have været 
en daarlig Autoritet at benytte som Pseudonjon; thi sin Yndest 
inden for Kirken har han jo netop vundet ved Skriftet D. V. C. 
(Conybeare, p. 327 ff.; Wendland, p. 759). Endelig maa det be- 
msérkes, at Skildringen af Sabbatsfesten og Festen hver 50. Dag 
er meget ligefrem, naar den tages, som den lyder, medens den 
efter Lucius' Fortolkning bliver saa kunstig, at det ikke er tænke- 
ligt, at en Forfatter skulde have baaret sig saa raffineret og tillige 
saa meningsløst ad (Wendland, p. 761 ff.). 

Er nu D. V. C. et ægte iilonisk Skrift, er det dermed givet, 
at der i Tiden omkring vor Tidsregnings Begyndelse har eksisteret 
en jødisk Sekt, der benævnedes Therapeuterne, og hvis Levevis 
har været i det væsenthge saaledes, som den deri er skildret; 
Samfundet havde jo sit Hovedsæde ved den mareotiske Sø, og det 
var derfor ikke vanskehgt for den i Aleksandria levende Filon 
at skaffe sig nærmere Underretning derom. Fremdeles er det klart, 
at der maa være et vist Slægtskab mellem Therapeuter og Essæere, 
idet en Mængde Træk, der ikke kan være genuin jødiske, er fælles 
for dem begge; eksempelvis kan nævnes, at Samfundene begge 
danner en afsluttet Orden, afholder Kultmaaltider fælles for Med- 
lemmerne, forkaster Slaveri, muligvis Privatejendom og rimeligvis 
Nydelsen af Kød og Vin, højagter Jomfruehghed, har deres særegne 
hellige Skrifter og kender visse Former for Spltilbed^lse. Lige 
overfor såadanne Overensstemmelser kan man ikke lægge Vægt 



^) Det anerkendes af Dieterich {Abraxas, p. 144), Diels (Elementum, p. 51), 
Pfleiderer (Urchristentum 2 II, p. 5 f.), Bousset (Rel. d. Judent. ^ p. 536), Hamack 
(R. E. XIX, p. 680), Strathmann {Askese I, p. 149 f.) o- &• Friedlanders Forsøg 
paa at udlede D. V. C. fra et jødisk-aleksandrinsk Parti, soia stod i et Modsætnings- 
forhold til Filon (Zur Entstehungsgeschichte des Christentums, p. 69 if), gendriver 
Bréhier (Philon, p. 324), som i øvrigt hævder, at D. V. C.s filoniske Affattelse er 
mulig, men den kan ikke strengt bevises. 
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paa, at vi hos Therapeuterne ikke hører om religiøse Tvætninger, 
højtidelige Optagelsesceremonier, Grader m. m. ; man maa her erindre, 
at vi kun kender Sekten gennem Filons Skildring, og han har 
om den kun fremhævet de Træk, som forekom ham at være særlig 
beundringsværdige; hvis vi ikke havde haft Josefos' Værker, vilde 
vi jo heller ikke have vidst om saadanne Forhold hos Essæernei). 
Principielt maa man vistnok hævde, at naar to jødiske Samfund 
har saa mange og saa betydningsfulde Ejendommeligheder fælles, 
tør det formodes, at Ligheden ogsaa strækker sig videre, og man 
vil derfor være berettiget til at forklare Antydninger i Beret- 
ningen om den ene Sekt med Analogier fra den anden — selvfølgelig 
under Forudsætning af, at der ikke er overleveret noget, som 
strider direkte derimod. Beviset for Berettigelsen af en saadan 
Fremgangsmaade kan jo kun føres ved at forsøge at gennemføre 
den i Praksis, saaledes som det vil bh ve gjort i det følgende; men 
den naturlige og simple Maade, hvorpaa uklare Udtryk og An- 
tydninger paa begge Sider undertiden derved finder deres Forklaring, 
vil formentlig godtgøre dens Rigtighed. Det er i den Henseende 
uvæsentHgt, om man antager, at Therapeuterne er Udløbere fra 
Essæismen^) eUer dens Forløbere^); det er endog tilstrækkehgt at 
antage, at begge de to Sekter er fremkommet derved, at de samme 
Faktorer har gjort deres Indflydelse gældende paa Jødedommen, 
med andre Ord at Jøderne i Aleksandria og i Palæstina har været 
i Berøring med de samme fremmede ReHgionsformer — thi som 
det senere skal bUve eftervist, er Sekternes Fremkomst uforklarlig 
ud fra jødiske Forudsætninger alene — hvis Lærdomme de da 
har tilegnet sig i mere eller mindre tilpasset Skikkelse. »All along 
its frontier, wherever Judaism became enamoured of and was 



^) Med stor Energi førte Gfrorer, Philo II, p. 299 ff., Beviset for, »dass Essåer 
und Therapéuten eine Sekte sind und dieselben Ansichten theilten«, og de Forskere 
som godkender Ægtheden af D. V. C, indrømmer i Reglen ogsaa, at som Kilde til 

Essæismen »the account of the Therapeutes must also be consulted as descri 

bing a closely allied sect« (Lightfoot, Ep, to the Colossians 1904, p. 81; cfr. 
Hausrath, Neutest. Zeitgesch.' I, p. 154 ff., og Pfleiderer, Urchristentum ^ II 
p. 13 f.). 

2) Saaledes f. Eks. Ritschl . (Theol. Jahrb, 1855. P- 341 «•) og Zeller (Theol 
Jahrb. 1856, p. 405 og 432 f., samt i de senere Udg. af Phil. der Griech., sidst i 4. Aufl 
III 2. p. 374). . 

^) Saaledes f. Eks. Gforer (Philo II, p. 343 ff.), Zeller (i i. Aufl. af hans Hoved 
værk III, p. 593), Lutterbeck (Neutestl. Lehrbegriffe, p. 275 f.) og Mangold (In 
lehrer der Pastoralbriefe, p. 3). 
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wedded to Oriental mysticism, the same union would produce 
substantially the same results«^). 

§ 8. TALMUD. 
Man kunde paa Forhaand undre sig over, at der iklce tidligere 
i dette Afsnit har været Tale om den rabbinske Literatur; det var 
jo i og for sig nærliggende, at en Bevægelse som Essæismen paa 
en eller anden Maade havde sat sig tydelige Spor derved, at en 
eller flere af Rabbinerne havde udtalt sig om den. Dette er 
imidlertid ikke Tilfældet; der findes overhovedet ikke i Talmud 
en eneste Udtalelse, der med absolut Sikkerhed lader sig henføre 
til Essæerne. Flertallet af Forskerne betragter det derfor som 
frugtesløst at søge Oplysninger derom i den rabbinske Literatur, 
og denne Betragtning er vistnok i det væsentlige rigtig; men da 
en Del, særlig af de jødiske Lærde, deri har fundet en Mængde 
Allusioner til Essæismen, maa vi med nogle faa Eksempler vise, 
af hvad Art de er, og hvorledes de i Virkeligheden først frem- 
kommer ved ret problematiske Kombinationer. 

Til det græske 'Eoaaiot lader der sig som sagt ikke med 
absolut Sikkerhed paavise nogen hebraisk Ækvivalent i den tal- 
mudiske Literatur. Vil man nu alligevel finde Sekten omtalt 
deri, kan man gaa en af to Veje. Enten kan man tage sit Ud- 
gangspunkt i forskellige Benævnelser, der anvendes om Grupper 
af Mennesker, muligvis om religiøse Samfundsdannelser, og da 
ud fra et sprogHgt eller sagligt Grundlag søge at eftervise disses 
Identitet med de omspurgte Essæere; eller man kan holde sig til 
Skikke og Lærdomme, der omtales af de talmudiske Forfattere, 
og som frembyder Lighed med, hvad Josefos og Filon ved om 
deres Helte, og derefter ud fra ensartet Handlen slutte ogsaa til 
de handlende Subjekters Identitet. 

Eksempler paa den første Fremgangsmaade kan man finde 
hos Z. Frankel, der i en Afhandling: »Die Essåer nach talmu- 
dischen Quellen« i Monatsschrift 1853, p. 30—40 og 61—73, gaar 
meget vidt i Retning af at finde Tabnud-Udsagn om Essæismen^). 

^) Lightfoot, anf. Skr., p. 93. 

2) Allerede tidligere havde han gjort de samme Synspunkter gældende i »Die 
Essåer. Eine Skizze« i Zeitschrift flir die religiosen Interessen des Judenthums 
1846; men da dette Tidsskrift ikke findes paa vore Biblioteker, er det mig kun 
bekendt gennem Referat i Monatsschrift og hos Lightfoot, Ep. to the Colossians 
18i'4, p. 354 ff.; Weinstein, Beitråge zur Geschichte der Essåer, Wien 1892, som 
ligeledes vil udlede største Delen af vort Kendskab til Sekten af talmudiske Kilder, 
har heller ikke været mig tilgængelig. 
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Han gaar her ud fra, at T^n og sm er de to hebraiske Be- 
nævnelser, der paa Græsk fremtræder som 'jEoaatos og 'Eoorjvog, 
og da der i Talmud ret naturligt som i religiøs Literatur over- 
hovedet jævnhg er Tale om fromme og ydmyge Mennesker, er det 
ikke saa forunderligt, at han finder, »dass die tahn. Quellen die 
Essåer kennen und ihrer haufig erwåhnen« (Monatsschrift, p. 31) ; 
og endnu lettere forstaaelig bliver en saadan Ytring, fordi han 
i det tahnudiske Ninan ser en Betegnelse for Essæersamfundet; 
nan bliver følgelig overalt = Essæer. Men disse Identifikationer 
er i Virkeligheden ganske umulige. At 5>13S paa Græsk skulde 
kunne blive til 'Eggtjvo?, er næppe tænkeligt, og dertil kommer, 
at der Demai VI 6 Goldschmidt I, p. 255 er Tale om nogle "»yis^t 
af Hillels Skole, hvormed dog ikke godt kan være ment Essæere. 
Heller ikke kan T'Dn være samme Ord som Eooatos', vi har 
jo netop I. Mkb. 2, 42 og 7, 12 ff. den græske Transskription af dette 
hebraiske Udtryk i ^aiåatog. Naar det Pirqe Abot V 10 (Stracks 
Udg.3, p. 44) hedder, at den, som siger ^blU* 'psi'i ^bé ^\f6, er 
T^on, kan dette ikke retfærdiggøre Frankels Identifikation (mod 
Gråtz, Geschichte der Juden* III, p. 699); thi rent bortset fra, 
at det er tvivlsomt, hvor vidt der dermed er sigtet til Ejendoms- 
fællesskabet, er den naturligste Betydning af TiOn dog her: from. 
Paa Makkabæertiden eksisterede a'^'T'On {j4aiåatoi) ganske vist 
som Partinavn; men deraf fremgik Farisæerne (Wellhausen, 
Pharisåer u. Sadducaer, p, 78 ff .^) ; og det nytter ikke at indskrænke 
sig til kun at ville finde Essæerne i a''3Ttt5Nlrt CT^on, thi herom 
dømmer J. Lehmann, der; i øvrigt andetsteds i Talmud finder 
Essæerne omtalt: »Aucun des faits rapportés par le Talmud au 
sujet »des hommes pieux des andens temps« ne concorde avec 
les détails donnés par Joséphe au sujet des Esséniens« (Revue 
des etudes juives 1895, p. 185). Endelig er det ogsaa forkert i tJ'i'nan 
at se en Betegnelse for Essæerne; at nemhg i Virkeligheden hih 
er synonymt med ttJTnD, er en Opfattelse, der nu til Dags har vundet 
næsten ahnindelig Anerkendelse (cfr. Schiirer II, p. 399 ff.); dens 
Rigtighed fremgaar tydehgst deraf, at Chagiga II 7 er a-'ttJTis 
stillet i Modsætning- til yiNrt ay ganske paa samme Maade, 
som det Demai II 3 sker med en lirt (Stederne er citerede hos 

^) W. mener ganske vist, at Farisæere og Essæere har deres fælles Udspring 
i disse Aeibaloi', men dette er ubevisligt — og usandsynligt, hvis 'Easaloq staar 
i Forbindelse med J^^ri at være tavs (cfr. senere). 
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Schiirer II, p. 453 f.)- Og selv om man som Frankel, betragter 
Éssæerne 3om en yderliggaaende Form for Farisæismen, hvad i 
sig selv er en meget problematisk Hypotese, har man' i hvert Fald 
ingen Ret til at forstaa de talmudiske Udsagn som særlig gældende 
den essæiske Fraktion indenfor dette Parti. 

Ved Siden af de nævnte tre Betegnelser l^bn, 5>iiit og ^an 
er der ogsaa en Række andre, hvori Frankel ligeledes finder És- 
sæerne skjult, men de er kun Gætninger, til Bevis for hvis Rigtig- 
hed der saa godt som intet lader sig anføre, f. Eks. SJ'^spT, 
a^3-ftåN^Jn, Q^bilJTT'il mi'^l'p sbhp o, fl.; og det samme gælder 
nD53Ji ""Sa, der skal være Navnet paa den laveste Grad inden 
for Ordenen. Snarere kunde der være Tale om et Sted i den 
jerusalemitiske Talmud (jer. Joma III 7 Tråd. Schwab V, p. 196), 
hvor det hedder, at en iDN tUbyder Rabbi Pinchas at meddele 
ham den rette Udtale af det hellige Navn, ttj'iiswfi tsia (Monats- 
schrift, p. 71 f.). Nu betyder N">bN Læge, men det kan ogsaa over- 
sættes: en Essæer, og selve Udsagnet om Kendskabet til juvati^Qia 
kunde meget vel passe dertil; men en saadan enkeltstaaende Be- 
mærkning maa selvfølgelig modtages med stort Forbehold. Muhgt 
var det ogsaa, at der kunde skjule sig en Reminiscens om Éssæerne 
i de saakaldte Q'^ai^gn, saaledes som f . Eks. Friedlånder (Revue 
des etudes juives 1897, p. 215 f.) ud fra Betydningen: de ude- 
lukkede = eiQyofievot (Ant. XVIII 19 [i, 5]), og endnu mere 
afgjort allerede J, Lehmann (Revue des etudes juives 1895, p. 
197 ff.) har hævdet. Dels er Navneligheden jo ret stor, naar man 
sammenligner med Formen EGOTjvoi', og dels kendes Hissonim 
fra Sanhedrin XI i Goldschmidt VII, p. 379, hvor det hedder, at 
udelukket fra Delagtighed i den kommende Verden er »den, som 
læser Hissonimsi) Bøger, og som for at helbrede et Saarmtmiler: 
ingen af de Lidelser, som jeg bragte over Ægypten, vil jeg bringe 
over dig, thi jeg, Jahve, er din Læge (Ex. 15, 26)«; og om Éssæerne 
ved vi netop, at de havde særegne hellige Skrifter og gav sig af 
med Lægekunst (ofr. senere). Mere problematisk- er derimod en 
Identifikation, som man ligeledes jævnlig træffer (f. Eks. ogsaa hos 
Lehmann, anf. Skr., p. 198). Chagiga II 2 beretter, at Menahem 
gik ud af Synedriet {ti'rwa NTf), hvilket den jerusalemitiske 



1) Goldschmidt har |3i5iS"'>1il D"'"'BDI3 itnipn» hvilket ,haQ oversætter: 
»wer die fremden Blicher liest«. 
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Talmud (Tråd. Schwab VI, p. 277) forklarer om, at han forlod 
den farisæiske Lære, som han tidligere havde forkyndt. Frafaldet 
kunde skyldes, at han gik over til Essæismen, thi Josefos omtaler 
netop en Essæer med et saadant Navn (Ant. XV 373 ff. [10, 5]); 
men dette er ganske vist ingenlunde saa sjældent, at der derfor 
nødvendigvis maa være ment den samme Person. 

Endnu lettere end at finde Navnligheder er det selvfølgehg 
inden for Talmud at finde omtalt Træk, som meget vel kunde 
være essæiske; men til Gengæld er da rigtignok Vanskeligtieden 
saa meget desto større ved at godtgøre, at de nu ogsaa virkehg 
er det. Frankel er selv (Monatsschrift, p. 32) noget skeptisk over 
for et Sted fra bab. Berakot gb Goldschmidt I, p. 31, hvor det 
hedder om nogle "ppini (et Ord, som egentlig betyder de svagehge, 
men her vel staar som Betegnelse for de fromme), at de fuldendte 
deres Bøn ved Solopgang {'n)2'nn pn dy nnw V'>''215 T'i^ VPTn); 
J. Lehmann (anf. Skr., p. 190) derimod betragter Udtrykket som 
»un des noms probables des Esséniens«. Nu overleverer Josefos 
om Essæerne : 7ir(j/V yccQ avaoxstv rov ijktov ovdév (fd-éyyovrai, 
rtov ^elSfjltoVy narQiovs ås rivctg sig avrov fvxag æGTieg 
kersvovTés avareilai (Bell. II I28[8,5]), hvilket jo stemmer 
meget godt overens med Tahnudstedet, og det kunde derfor synes, 
som om det i hvert Fald var muhgt at identificere ip'pi'rn med 
Essæerne; men bab. Sabbat" 118 b Goldschmidt I, p. 604 ønsker 
en berømt Rabbi fra andet Aarhundrede: QiV'j&n'a'O ■'p"*5rt t^rri 
TTa^i """aTTa"? aj', hvoraf følger, at paa dette Tidspunkt kan 
Bøn ved Solopgang ikke have været noget ejendommeligt alene 
for Essæerne, da Rabbi Jose næppe vilde ønske sig deres Lod; 
Udtrykket maa altsaa her staa som en Betegnelse for Fromhed 
i al Almindehghed. En Række andre Allusioner fra Megilla IV 9 f ., 
som J. Lehmann (anf. Skr., p, 189) forsøger at paavise, er endnu 
mere tvivlsomme. Han oversætter — i det væsenthge overens- 
stemmende med Schwab VI, p. 253 — : &Si quelqu'un dit: Je ne 
veux pas passer devant la téba (faire l'office) avec des vétements 
de couleur, on ne lui permet pas de passer, méme s'il se couvre 
de vétements blånes«, hvilket sammenstilles med en Meddelelse 
hos Josefos om, at Essæerne bestandig bar hvide Klæder (Bell. 
II 123 [8, 3]). Fremdeles: »Dorer les tefiUin, les porter sur la manche 
du vétement, c'est agir comme les Hissonim«; her har vi altsaa 
det Udtryk, som efter den ovenfor nævnte Opfattelse er identisk 
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med græsk '£!(^6r]V0i. Naar det hedder: »Si quelqu'un dit: que 
ta miséricorde s'étende sur le nid de l'oiseau; que dans le bien 
ton nom soit rappelé; nous te rendons gråce, nous te rendens gråce; 
pn lui ordonne de se taire«, skal deri være skjult en Polemik mod 
Essæernes Skæbnetro (Ant. XIII 172 [5, g]); og endelig minder 
Bestemmelsen: »Si quelqu'un interpréte comme des allégories^) 
les lois qui prohibent les unions entre parents, on lui ordonne de 
se taire« dels om, at efter Filons Udsagn hos Essæerne t« nhiara 
dia cv^^okmv aQxatorgoiKp ^tikmoét q)dooocp6hat (Q. O. P. L. 
82 M. II 458, 22 f.), og dels om Sektens Forkastelse af Ægteskabet 
(Bell. II 120 [8, 2] og oftere). 

Alle disse talmudiske Udsagn fordømmer imidlertid kun Fore- 
stillinger og Sædvaner, der muligvis kan være essæiske, men strengt 
taget ikke behøver at tages saaledes; og selv under Forudsætning 
af, at denne Forstaaelse virkelig er den rigtige, er det ikke derfor 
givet, at der netop maa være sigtet til Essæersamfundene. Det 
er jo nemlig ingenlunde usandsynligt, at essæiske Ideer kan have 
faaet Indflydelse ogsaa paa andre Kredse af det jødiske Folk; 
man kunde tænke sig, at det til en vis Grad havde fundet Sted 
inden for Farisæismen, og de anførte Steder vilde da være at be- 
tragte som det ældre Standpunkts Reaktion mod de nye Lærdomme. 
Da nu Essæernavnet ikke med Sikkerhed lader sig paavise i den 
rabbinske Literatur, kan de deri omtalte Lærdomme og Skikke 
kun godtgøre sig som essæiske ved deres Overensstemmelse med 
Filons og Josefos' Beretninger; de vil derfor vanskeligt kunne 
forøge vor deraf øste Viden om selve Ordenens Levevis synderligt. 
Derimod vilde de jo ingenlunde være uden Betydning, hvis vi i 
dem turde se et Vidnesbyrd om, at de essæiske Ideer havde fundet 
Udbredelse ogsaa uden for de egenthge Ordenssamfunds snævrere 
Kreds; og i det følgende vil der bhve fremdraget flere Kendsger- 
ninger, der taler til Gunst for en saadan Opfattelse. Her skal kun 
til sidst rent foreløbig omtales endnu et Eksempel, som viser Be- 
tydningen af dette Synspunkt. 

Essæerne var ivrige Baptister, og da der et Par Gange i den 
talmudiske Literatur er nævnt tl^-^'nw ->bl2r^, Morgendøberne o: 
Mennesker, som bader hver Morgen, mener Frankel (Monatsschrift, 
p. 67), at »man erkennt in ihnen leicht die Essåer«, en Opfattelse, 



1) Schwab: celui qui modifie le texte du chapitre des mariages prohibés. 
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som har fundet Tilslutning hos flere jødiske Lærde, bl. a. Gråtz 
(Geschichte der Juden* III, p. 700). Det vides imidlertid ikke 
med Sikkerhed, at Essæerne har taget Bad før Morgenbønnen, 
saaledes som det af Tpsefta Jadajim^) fremgaar, at det var Til- 
fældet med r,''"iny3 ''bir^, og en Identifikation er derfor en be- 
tænkehg Ting. Den Strid, der er refereret mellem dem og Fari- 
sæerne, fremkalder ogsaa nærmest det Indtryk, at her er Tale 
om Mennesker, der bortset fra denne Daabspraksis deler de fari- 
sæiske Forudsætninger i langt højere Grad, end Tilfældet var 
med Essæerne. Er dette rigtigt, bliver altsaa »Morgendøberne<(S 
Eksistens ved Siden af de kristelige Hæreseologers Omtale af 
jødiske ri^ego^aitriGTal et værdifuldt Vidnesbyrd om, hvilken 
Udbredelse baptistisk Praksis efterhaanden fandt inden for Sen- 
jødedommen. 

Paa samme Maade maa der dømmes om de formenthg essæiske 
Skrifter, man undertiden har villet paavise. Efter Josefos' An- 
givelse Bell. II 142 (8, 7) maatte den vordende Essæer forpUgte 
sig til ... mi GvvrriQfiGsiv o/uoIooq to, r« T;/g aiQéasm 
avTcov §i§lia; Sekten har altsaa haft særegne hellige Bøger, og 
adskillige Forskere har nu villet finde disse inden for, hvad der 
er os overleveret af den sen jødiske Literatur. Disse Forsøg kan 
imidlertid sikkert betragtes som forfejlede, og i hvert Fald som 
Kilder til vor Viden om selve Essæersekten vil saadanne Skrifter 
ligesaa lidt som de talmudiske Vidnesbyrd kunne faa nogen Be- 
tydning, fordi det ikke med Sikkerhed kan godtgøres, at de virkehg 
er essæiske. Bousset (Rel. d. Jud.^, p. 531) bemærker med Rette 
herom: »Es findet sich zwar iiberall hier und da einiges, was man 
essenisch nennen konnte. Aber es findet sich auch in allen spezi- 
fisch Nicht-essenisches. Und geråde die spezifischen Eigentiimlich- 
keiten des essenischen Ordens finden sich nirgends«. Man opfatter 
derfor bedre de formentlig essæiske Træk som et Vidnesbyrd om, 
at de paagældende Forestillinger har haft Udbredelse inden for 
Senjødedommen ogsaa i Kredse, der ikke var egentlig essæiske. 
I en senere Sammenhæng vil nu disse Skrifter bUve nærmere be- 
handlet. Her skal kim omtales Qohelets Forhold til Essæismen, 
fordi det vilde have en ikke ringe Betydning for Datering af 
Sekten, om den allerede havde været kendt af dette Skrifts For- 



h stedet bliver anført og behaadlet nærmere senere. 
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fatter, der jo efter al Sandsynlighed skriver ^ 200 f. Kr. (Driver, 
Introduction', p. 476). 

Qoh. 9, 2 hedder det som følger: »Alle faar den samme Skæbne, 
den retfærdige og den ugudehge, den gode [og den onde], den rene 
og den urene, den, som ofrer, og den, som ikke ofrer; det gaar den 
gode som Synderen, den, der sværger, som den, der ikke sværger«. 
Der forudsættes altsaa her Mennesker, der forkastede Ofre og 
vægrede sig ved at aflægge Ed; dette kunde meget vel passe paa 
Essæerne, om hvem det samme er berettet (Ant. XVIII 19 [i, 5] 
og Q. O. P. L. 75 [M. II 457, 9 f .] -Bell. II 135 [8, 6], Ant. XV 370 f • 
[10, 4] og Q. O. P. L. 84 [M, II 458, 32]). Sikker er denne Allusion 
dog ikke; thi 4, 17 udtaler Forfatteren, at ogsaa efter hans egen 
Opfattelse har Offer kun ringe Værdi. Og under alle Omstændig- 
heder forudsætter Udsagn som de nævnte jo ingenlunde nogen 
Essæer orden. Zeller, som har henledt Opmærksomheden derpaa, 
ser da ogsaa i dem kun Vidnesbyrd om »die Denkweise, die sich 
im Essåismus zur Sekte verdichtet hat« (Z. w. Th. 1899, p. 206). 
Endnu mere usikker er en anden Allusion, som Zeller finder i Qoh. 
3,21: »Hvem ved om Menneskenes Aand, at den stiger opad, og 
om Dyrenes Aand, at den stiger nedad i Jorden«^), hvilket sammen- 
stilles med den essæiske Lære om, at Sjælene efter at have været 
lænkede til de jordiske Legemer ved Døden befries fra disse v,ai 
f(6T€(0Q0vg (pSQåod-ai (Bell. II 155 [8, 11]). Thi 12, 7 refereres 
en beslægtet Tanke med Udtryk, hvori Ligheden med det essæiske 
ganske mangler: »Og Støvet vender tilbage til Jorden, saaledes 
som det før var, og Aanden vender tilbage til Gud, som har givet 
den (nars ^,U3N D"'nbNn-bN' ^WT) hrrn)- Zeller nævner ikke Qoh. 
9, 8, hvor man kunde finde en AUusion til essæiske Skikke, der- 
som man oversatte: »Lad altid dine Klæder være hvide, men lad 
ikke OHe mangle paa dit Hoved«. Efter Bell. II 123 (8, 3) gik 
nemlig Essæerne bestandig klædt i hvidt, men vogtede sig om- 
hyggelig for at komme i Berøring med Ohe. Et Slægtskab med 
Essæismens ff/^,a^^eV?y-Lære (Bell. XIII 172 [5, 9]) kunde 
man fremdeles søge i Qoh. 9, 12: »Thi Menneskene kender hgesaa 
Hdt deres bestemte Tid (-,7^') som Fiskene, der fanges i Garnet«; 
og ligeledes med den essæiske Ringeagt for Kvinden (Præp. evang. 



1) Med LXX bør der vokaliseres InbS'in og r^'n'"'}!, idet M. T. jo øjensynlig 
beror paa en dogmatisk Korrektur; se Kommentarerne til Stedet. 
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VIII II, 8 f. Heinichen I, p. 397 f.) kunde sammenstilles Qohelets 
Udsagn 7, 28: »én Mand (som han skal være) har jeg fundet blandt 
tusind Mænd; men en Kvinde (som hun bør være) har jeg ikke 
fundet blandt ligesaa mange Kvinder«. Dog, det er jo alt sammen 
Overensstemmelser, saa ubetydehge, at de meget vel kan være 
tilfældige, og Qohelets Udtryksmaade er tilmed saa ubestemt, 
at det kan være tvivlsomt, hvor vidt der overhovedet forehgger 
Lighedspunkter; kun 9, 2 er i den Henseende aldeles sikker. Under 
disse Omstændigheder vil det da være det sikreste ikke at bygge 
for meget paa disse Antydninger, der i det højeste kan komme 
i Betragtning som Vidnesbyrd om, at essæiske Strømninger muHg- 
vis allerede har kunnet mærkes inden for Jødedommen i Slut- 
ningen af tredje eller Begyndelsen af andet Aarhundrede f . Kr. 

Vi har dermed afsluttet Oversigten over det ret forskelligartede 
Kildemateriale, der kan faa Betydning for vor Undersøgelse; de 
Principper, hvorefter det skal udnyttes, kan først fremstilles, 
naar vi i det følgende Afsnit faar givet en nærmere Bestemmelse 
af den historiske Sammenhæng, hvori Essæismen staar med de 
forskellige andre, beslægtede Religionssamfund, som hidtil kun 
har været omtalt mere i Forbigaaende. 



B. ESSÆISMENS HISTORIE. 

§ g. NAVNET. 

Paa Græsk fremtræder Navnet Essæere under en dobbelt 
Form, nemlig JEGaaioi og 'Eggtjvoi, men saadanne Dobbelt- 
benævnelser er her et velkendt Fænomen; vi har baade Mehralot 
og MehTTjVot, BoGTQaiot og JSoGTQijroi, 'BåtGGaioc og 
ESsGGTjvoi, Na^araioi og Na^arrivol, !SafAmoi og SctfArjVoi 
o. s. V., Og disse Former benyttes uden Spor af Forskel (cfr. 
Lucius, Dér Essenismus, p. go); en endnu nærmere Analogi fore- 
ligger i den dobbelte Benævnelse: ^a/uxpaioi og ^auiprjvoi 
(Epifanios, Hær. XIX 2 Dindorf I, p. 325, 33 og Hær. XXX 3 
Dindorf II, p. g2, 13), og i den senere Form for Essæernavnet 
'OGGaioi (Hær. XIX, cfr. XXX i Dindorf II, p. go, 15 og LUI i 
Dindorf II, p. 508, 4), idet her ogsaa Læsemaaden OGGrjvoi 
forekommer i Haandskrifterne (se de tekstkritiske Annotationes, 
Dindorf I, p. 425). Forholdet mellem 'Eggoioi og 'EGGtjvol er 
nu nærmere dette, at Filon altid anvender Formen 'EGGaioi^). 
Josefos benytter derimod begge; 6 Gange skriver han (efter Nieses 
Tekst) 'EGGa?og^), med Undtagelse af Ant. XV 371 (10, 4) over- 
alt i Sing, og 14 Gange^) 'EGG7]Voi, fraset Ant. XIII 311 (11, 2) 
altid i Plur.; i Reglen er altsaa Sprogbrugen hos denne Forfatter: 
'EgguTos i Sing og 'Eggtjvoi i Plur. Plinius og SoHnus har 
Esseni og ligesaa Dio Chrysostomos: EggijpoI (se Citaterne 
p. 26 ff.); Hippolyt gengiver, som Josefos paa de tilsvarende Steder 
^EGGrjVot (Phil. IX, 18 og 28 Duncker, p. 472, 3 og 486, 58), 

i)jQ. o. P. L. 75 (M. II 457,5); Præp. evang. VIII 11,1.2.8. (Heinichen I 
p. 396 f.); D.V.C. I (M.II 471,1)- 

2) Bell. I 78 (3, 5); II 113 (7, 3); 567 (20, 4); HI II (8, 1); Ant. XV 371 (10, 4); 
XVII 346 (13, 3)- 

3) Bell. II 119 (8, 2); 158 (8, II); 160 (8, 13); V 145 (4. 2); Ant XIII 171 og 172 
(5, 9); 298 (10, 6); 3" (II. 2); XV 372 (10, 4); 373 og 378 {10, 5); XVIII 11 (i, 2); 18 
(I, 5); Vita 10 (2). 



65 

medens derimod Porfyrios overalt skriver 'Eaaaiot (De abst. 
IV II og 13 Nauck, p. 245, 14. 21; 251, 6). Foruden de førnævnte 
'OoGaioi, omtaler Epifanios ogsaa et andet Kættersamfund: 
'Eooi]Voi (Hær. X, cfr. Hær. XXX 3 Dindorf II, p, 92, 13 f.), 
og den samme Form anvender endelig Hegesip (H. E. IV 22, 7 
Schwartz, p. 157). Disse senere Vidnesbyrd har imidlertid i denne 
Sammenhæng ingen videre Betydning; her kommer kun Josefos 
og Filon i Betragtning, og da nu den sidste bestandig anvender 
Formen 'Egguioi, og Josefos fortrinsvis den samme i Sing., idet han 
ved et enkelt Eksempel tillige viser, at han -ogsaa kender den i 
Plur., tør vi maaske deri finde en Antydning af, at 'Baoccioi er 
den Benævnelse, der kommer den hebraiske eller aramaiske Grund- 
form nærmest; hvorfor Josefos da har foretrukket PluraHsf ormen 
.EGGt]Voi formaar vi ikke nu at afgøre, men ud fra Analogier 
som MelixaloL = Mshri^voi kan han have ment sig beret- 
tiget til at vælge frit imellem de to Muligheder. 

Større Interesse end den rette Form vilde det imidlertid have 
at kende Navnets rette Betydning; men med absolut Sikkerhed 
lader denne sig desværre ikke bestemme. UtalHge er de forskeUige 
Etymologier, man har forsøgt; og skønt et meget betydehgt Antal 
af dem uden videre kan afvises som ganske forfejlede, bhver der 
dog flere tilbage, der alle maa betegnes som muhge, og indenfor 
hvilke altsaa Valget maa træffes. 

Til de ubetinget urigtige maa henregnes Filons Derivation af 
Ordet fra det græske ogwq — saaledes maa nemhg hans tre 

Udtalelser forstaas: 'EGoaloi Kar éfAtjv åo^av, ovn dnQi- 

§H Tvnm dtalév.Tov 'ÆXi^vmig, naQOitvvfJOi ooiOTtjTog 
Q. O. P. L. 75 (M. II 457, 7f.) og: tov Ifx^évra toov 'JBaoalmv 
i] 60'mi^ ofidov § 91 (M. II 459, 35 f.) samt: ol naXovvrcu 
fdv EoGaioi, naga rijv oatoriiTcc, fiol åoxw, rr^c, nQOoriyoQtai 
a^md-éntQ Præp. evang. VIII 11, i (Heinichen I, p. 396), 
idet det vistnok er udelukket, at han ved oatoc skulde have 
tænkt paa i-i.jxu» = -i">Dn, som Lucius (Der Essenismus, p. 89) 
foreslog, og E. Nestle (Z. n. W. 1903, p. 348) har forsøgt at 
forsvare ved Henvisning til en Udtalelse af Chrysostomos ; i 
saa Fald maatte dette have været tydeUgt udtrykt, f. Eks. ved 
dialtxTov 'E^ijaixtjc e. lign. Som Filons er overhovedet enhver 
Forklaring af [Enoaioc; ud fra græske Ord forfejlet, og Forslag 
som looc, paa Grund af Medlemmernes indbyrdes Lighed, eaco, 

5 
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med Henvisning til deres esoteriske Lære, eller alca, støttet paa 
Sektens Skæbnetro, kan nu kun betragtes som Kuriosa. 

Hvis man overhovedet vil gøre sig Haab om at naa den rette 
Tydning, maa man søge blandt hebraiske eller aramaiske Ord. 
Det gjorde allerede Epifanios, men ganske vist uden synderligt 
Held; Hær. XIX i Dindorf I, p. 324, 29 ff. bemærker han: rovro 
då TO ysvoQ rmv Ooaaicor sQfiriveverai åta t^g éaåoGtcog tov 
ovof-iaTOQ GTt^UQOV yspoQ, d. V, s. han udleder 'Oaoaloi 
af tV Styrke^), og den samme Anskuelse ligger vel til Grund 
for den derfra noget afvigende Forklaring, som gives i Prooemiet, 
Dindorf I, p. 277, 20: Oaaaioi, o'i åi^ ka^ooTaToi é^firjP^vopTae; 
cfr. Epitome, Dindorf I, p, 352, 19 f . Beslægtet med Epifanios' 
Forklaring og ligesaa umuhg er Colins Derivation af piåj', »de 
stærke«, hvilket Navn Essæerne skulde have ført paa Grund af 
deres Bell. H 151 ff. (8, 10) omtalte Sjælsstyrke (Monatsschrift 
1858, p. 271), og at Frankels Et5miologier: 'Eoaalog = to!^ 
og 'E(}07]Vog = 5152 ogsaa er forfejlede, er tidhgere omtalt. I 
endnu højere Grad gælder dette om Oppenheims (Monatsschrift 
1858, p. 272 f.), hvorefter 'Eanatog skulde være = nizJl? og 
'Eoaijvoi = X>^'\V, begge Dele en Forkortelse for: lagttager(e) 
af de levitiske Renhedslove (lUnpJi ninti b5> yb-in f'åi')^ el. htoi5»); 
denne Forklaring kunde ganske vist have et Støttepunkt deri,, 
at Josefos kun bruger 'EoGfjPol i Plur. (hvilket O. i øvrigt ikke 
gør opmærksom paa); men som før bemærket kræver de to Former 
paa — aios og — ijvoe ikke nogen tilsvarende Dobbelthed paa 
Hebraisk (Aramaisk), og »Gørerne« er unægteligt et temmeligt 
besynderligt Udtryk for Overholdere af Loven. Bedre kunde det 
da forklares om Undergørere, Mirakelmænd; Frankel identificerer 
saaledes — uden i øvrigt at godkende denne Etymologi — Es- 
sæerne med de i Tahnud omtalte nizjy'o ■'UJSs*, hvilket dels netop 
betegner saadanne Thaumaturger og dels Mænd, som udfører 
fromme Gerninger; men selv med denne Forstaaelse bliver »Gørerne« 
ikke noget naturligt Navn. 

Nogen synderHg Tilslutning har heller ikke Hilgenfelds Ety- 
mologier fundet. I det første Arbejde^), hvori han kom ind paa 

^) At Adjektivet hedder ]>' plur. D'^-'T^ , har vel næppe staaet ham klart; og 

det er ikke rimeligt, at han skulde have tænkt paa det aramaiske, ogsaa ip 89, 9 fore- 
kommende "p^t] — selv hvis '0G6i]våv havde været den rette Læsemaade. 

2) Die jiid. Apokalyptik, p. 278; ligesaa endnu Oskar Holtzmann, Neutest. 
Zeitgeschichte, p. 168. 
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Spørgsmaalet, satte han Navnet i Forbindelse med det hebraiske 
Verbum ^jtH se; af den hebraiske Form tpih skulde da'Oaaa«)« 
og af den aramaiske pTh 'jSijaaiot være fremkommen; men rent 
bortset fra det paafaldende i at udlede den senere Betegnelse af 
Hebraisk og den tidligere af Aramaisk, er denne Forklaring umulig 
af rent fonetiske Grunde, og Hilgenfeld indsaa da ogsaa selv (Ketzer- 
gesch., p. 99, og allerede Z. w. Th. 1868, p. 346), at gg ikke kan 
fremstaa af t? hvilket Bogstav LXX altid gengiver ved ^. Den 
Hypotese, han derefter slog ind paa, nemlig at udlede baade'JSaacefO« 
og 'Eaotjvol af en lille By "Eooa vest for det Døde Hav, var 
imidlertid endnu uheldigere. Eksistensen af en saadan By er nemlig 
i allerhøjeste Grad tvivlsom; Josefos omtaler ganske vist efter den 
alm. Tekst Ant. XHI 393 (15, 3) "Eoaa i Peræa, men Parallelen 
Bell. I 104 (4, 8) viser, at det simpelthen er en Fejl i Stedet for 
régaoa {réQ-aaaa) ; at Byen nemlig, som Hilgenfeld vil, skal have 
haft to Navne, og d±''Eaaa endvidere skulde staa i Forbindelse 
med hebr. tSJUJi^, grundlægge, og derfor betyde noget i Retning 
af Koloni, samt at man i den tredobbelte Muhghed for Vokalisa- 

tion af det arabiske ^\, J^| og (El (fundamentum) skulde 

have Forklaringen paa den Forskel, der foreligger i de græske 
Benævnelser: 'Eaaaiot, iBQGoioi og 'Oaoaioi, er Paastande, 
som de talrige Gentagelser (sidst i Z. w. Th. 1900, p. 204 if .) ikke 
har kunnet gøre mere sandsynHge. 

Betydelig bedre er Gratz' Opfattelse; han identificerer (Ge- 
schichte der Juden * HI, p. 94 og 700 f .) Essæerne med de i Tal- 
mud omtalte r-'-inffi ■'bim;^ og finder denne Identificering stadfæstet 
ved Navnet; t^n& er nemHg det samme som bat:, bade; med 
foranstillet ^ kan deraf dannes ■'i«{h&&4, badende, ved Elidering 
af n fremkommer Udtalen Assai, og det enkelte Ord er da en 
Forkortelse for !j^i£)^ ''S<hDN> Morgendøber. Et5anologien er god, 
for saa vidt som den berører et Moment, der sikkert har haft 
central Betydning for Essæersamfundet; men Identifikationen med 
ri"'"ini25 ■'barj bliver derved ganske vist højst usandsynlig, idet det 
dog vilde være paafaldende, om den samme Sekt var benævnt 
med to forskellige Udtryk for at bade. Uanset dette kunde Deri- 
vationen fra i^Tit) imidlertid meget vel være rigtig; men Elideringen 
af n er næppe saa simpel en Sag, som Gråtz antager, og mod 
Præfigeringen af j* kan ogsaa indvendes, at Formen •'j^noi^ 
aldrig forekommer i os bekendte Tekster. 5# 
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Større Tilslutning har derfor en anden Hypotese fundet, som 
ligeledes støtter sig til en betydningsfuld essæisk Ejendommelig- 
hed. Det er Forklaringen af 'Eaaaioi som i<">o&4. Læger i), med 
Henvisning til Bell. 11 136 (8,6), hvoraf det fremgaar, at Sekten 
lagde stor Vægt paa at kende Midler Trpog d^sQandav iiad^mv. 
En yderligere Stadfæstelse har man ment at finde i Navnet paa 
Essæernes ægyptiske Frænder ée^aiisvrai, idet Filon betragter 
det som en MuHghed, at denne Benævnelse kan stamme fra 
Sektens Lægekunst: d-sQanewal ydg mi d^SQaTttVTQidsQ stvfiojg 
naXovpTai, 7jTot nuqoQov laTQttir^v énayyskkovTai HQåioaova 
rijg nara nolscc, — r^ (åÅv yaq awfiaTa dsQantvst povov, 
hstvri ås mi ipvx^s a. t. h D. V. C. 2 (M. H 471, 15 ff.). Men 
det er dog tvivlsomt, om man tør lægge nogen synderlig Vægt 
paa denne Forfatters Etymologier, og trods det umiskendelige 
Slægtskab mellem de to Sekter er det jo heller ikke nødvendigt, 
at deres Navne har haft samme Betydning. En Ytring i Q. O. P. L. 

75 TTagmvvfÅOi oGiOTtjrog, STcsiåf} nav roig fiahara dcQa- 

nsvtai d-mv yeyovaaiv (M. H 457, 7 ff.) kan heller ikke 
benyttes som Støtte for denne Anskuelse; thi Tilføjelsen d'iov 
viser jo, at ■d-sganevial er ment som Tjenere, ikke som Læger. 
Alhgevel er Derivationen af N^JaM fuldkommen mulig, og naar 
vi ikke slutter os til den, er det kun, fordi der eksisterer en anden, 
som støtter sig til et Forhold, som sikkert har været endnu mere 
karakteristisk for Sekten. 

Formelt og reelt mulig er ogsaa Udledningen fra syrisk U-m^,, 

i Plur. stat. abs. ■^■^■^^ og stat. emphat. (-»-^ii, som i Nutiden 
er den mest udbredte. Efter at Hitzig (Geschichte des Volkes 
Israel II, p. 427) havde paavist, at 'Eaof^voi let lod sig udlede 
af den første Flertalsform og JEaaalot af den sidste, fandt denne 
Opfattelse Tilslutning hos Lucius (Der Essenismus, p. 89 f.), Schlirer 
(H, p. 655) ogBousset (Rel. d. Judent. 2, p. 525 f,). Men derimod 
maa dog indvendes, at det vilde være paafaldende, dels at man 
dannede én græsk Form i Analogi med stat. abs. og en anden 
svarende til stat. emphat., og dels ogsaa, om Farisæerne, som 



^) Saaledes bl. a. Bellermann, Geschichtliche Nachrichtea aus dem Alterthume 
Tiber Essåer undTherapeuten, p. 6ff.; Gfrorer, Philo II, p. 341; Herzfeld, Geschichte 
des Volkes Jisrael^ II, p. 403 f.; Geiger, Urschrift und Ubersetzungen der Bibel, p. ia6; 
Keim, Geschichte Jesu I, p. 384; Renan i Journal des Savants 1874, p. 799; Lutter- 
beck, Neutestl. Lehrbegriffe I, p. 274. 
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oprindelig benævnedes: de fromme, D''"i"'Dh, senere fik Navnet Sepa- 
ratister, medens den Sekt, der bestod af Separatister ^tar iiox'^v, 
overtog Farisæernes gamle Æresbetegnelse. Dertil kommer yder- 
ligere, at Ij^xclu. ikke forekommer i de palæstinensiske, over- 
hovedet ikke i de vestaramaiske Dialekter, men kun i den syrisk- 
edesseniske, og det ligger dog temmelig fjernt at hente Forklaringen 
til Essæemavnet derfra. Denne Derivation bør derfor trods de 
fremragende Tilhængere, som den har haft, vistnok alligevel op- 
gives. 

Størst Sandsynlighed for sig har da Forklaringen ud fra det 
hebraiske Verbum nuin, aram. j^ujn, være tavs; Adjektivet 
tjij^^h betyder saa »de tavse«, »de hemmelighedsfulde«, og som 
vi senere skal se, var netop f.ivGT^Qm, hemmehge Lærdomme, 
som kun maatte røbes for de indviede, noget, som Essæerne lagde 
den allerstørste Vægt paa; det var tillige et Forhold, som maatte 
falde de udenforstaaende i Øjnene, saaledes at det er Hge let for- 
klarligt, at denne Benævnelse kunde fremkomme baade inden 
for Medlemmernes egen Kreds og udenfor iblandt dem, der var 
Vidner til disses esoteriske og eksklusive Levevis. Denne Etymo- 
logi findes allerede hos Jost (Geschichte des Judenthums I, p. 207), 
den foretrækkes ligeledes af en saa fremragende Forsker som 
Lightfoot (Ep. to the Coloss.^^"*, p. 352), og i allernyeste Tid 
har adskillige andre sluttet sig til den. I en Afhandling i Zeit- 
schrift fiir Assyriologie 1903, p. 75 &., søgte Eugen Mittwoch lige- 
som tidligere Klein (Bidrag till Israels religionshistoria, p. 61 f .) 
at støtte Teorien ved Henvisning til et Misnasted, Seqahm V 6 
(Goldschmidt III, p, 884), hvor det hedder; '^i'p'Q'n V^ m^yjb "'niå 
Cban riDUJb nn^ii ts^i^ffih^) S^^^b nnt*; »Hasåaims Kammer« for- 
stod de da om det Lokale i Templet, hvor de dvad^ijfiara, som 
Essæerne efter Ant. XVIII 19 (i, 5) ydede, blev anbragt. I det 
følgende hedder det imidlertid: »i Hassaims Kammer har de, som 
frygter Synden, anbragt deres Gaver hemmeligt (-»t^ujns), og 
trængende af god Famihe faar derfra deres Underhold hemmeligt 
(iNTiJn^)«, d. V. s. her gives aabenbart en anden Forklaring af 
Benævnelsen »Hassaims Kammer«; Mittwoch hævder nu ganske 
vist, at denne er sekundær, først fremkommet paa et Tidspunkt, 
da man ikke mere havde nogen Erindring om, hvem Essæerne 



'•) Goldschmidt bringer QiJ^Uh i Teksten og Q^i^yjli som Variant. 
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var, og samme Opfattelse deles ganske af Dalman, der bemærker: 
»'Eaaaioi ist gewiss herzuleiten von titan oder iijjn »ver- 
schwiegen«. Als a-'j^ajn werden sie Scheck V 6 erwåhnt, wo die 
Mischna die Bedeutung des Namens nicht mehr verstanden hat« 
(Gramm. des jiid-palåst. Aramåisch^, p, 419); men Sagen er dog 
temmelig usikker. Mittwoch indrømmer imidlertid selv dette, men 
mener alligevel, at uafhængig af, hvorledes det forholder sig med 
Misnastedet, danner a''i<UJh det bedste Udgangspunkt for Tyd- 
ning af Navnet 'Eaoaiot; og heri turde han have Ret. Den 
samme Forklaring hylder da ogsaa Schlatter (Geschichte Israels, 
p. 122), J. Felsen (Neutest. Zeitgesch. I, p. 390) og Konig (Alttest. 
Religion, p. 554 f.). 

§ 10. SEKTENS ÆLDE. 

Yderst sparsomme er de Efterretninger, vi har til Fremstil- 
lingen af Essæersamfundets ydre Historie. Vi hører første Gang 
om det Ant. XIII 171 £f. (5, 9), hvor Josefos under Skildringen af 
Jonatans Herredømme meddeler, at xarw tov %^ovov tovtov, 
d. V. s. paa det Tidspunkt, da Forbundet med Lakedæmonerne 
kom i Stand, var der hos Jøderne tre ctl^éosiQ: Farisæere, Saddu- 
cæere og Essæere, som divergerede indbyrdes ved en forskellig 
Opfattelse af Forudbestemmelsen, Nu herskede Jonatan fra 161 
—43 f. Kr., og saafremt hans spartanske Sendefærd er historisk, 
maa den have fundet Sted henimod Slutningen af hans Regerings- 
tid. Josefos' Meddelelse forudsætter altsaa Essæersektens Eksistens 
omkring Midten af det andet førkristelige Aarhundrede. Hvor 
vidt man kan lægge nogen synderlig Vægt paa denne Datering, 
er imidlertid tvivlsomt. Den eneste Anledning, som Josefos har 
til at omtale de tre Sekter her, er vistnok, at han ønsker at 
fremstille det jødiske Folk som bestaaende af lutter Filosoffer 
eller i hvert Fald som havende mange saadanne i sin Midte, hvor- 
ved det jo vilde blive fuldt kvahficeret til at slutte Forbund med 
Romere og Grækere (ofr. Lucius, Der Essenismus, p. 26f.); men 
hvis dette alene har været det ledende Motiv for Forfatteren, 
maa man i høj Grad regne med den Mulighed, at han kan have 
antedateret senere Forhold. Denne Meddelelse har derfor næppe 
nogen synderlig Værdi som Tidsbestemmelse. Under Aristobul I 
(104—03, ofr. Schiirer I, p. 256 f.) omtales dernæst Essæeren Judas, 
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der som Profet forudsagde Antigonos's Død (Bell. I 78 ff. [3, 5] 4= 
Ant. XIII 311 ff. [11,2]); Beretningen herom er dog temmelig 
legendarisk (cfr. tidligere p. 25), og det er i hvert Fald muligt, 
at denne Fortælling først er blevet til betydeligt senere paa et 
Tidspunkt, da det var almindeligt bekendt, at Sekten i sin Midte 
talte mange Prognostikere. Legendarisk er vel ogsaa, hvad der 
Ant. XV 373 ff. (10, 5) berettes om Menahem, der, da Herodes 
den Store var Barn, forudsagde ham hans fremtidige Konge- 
værdighed; men den Tidsbestemmelse, som Skildringen her inde- 
holder, stadfæstes ad anden Vej. Herodes er nemhg født 72 f. Kr., 
og Menahems Optræden maa altsaa falde omkring Midten af første 
Aarhundrede. Nu beretter Phnius (23—79 ^- Kr.) om Essæerne: 
ita 'per seculorum milia [incredibile dictu) gens aeterna est. Han 
selv og rimeKgvis ogsaa hans Kilde har følgehg anset Sekten for 
at være urgammel, og en saadan Anskuelse forudsætter vel, at 
dens Oprindelse gaar mindst et Aarhundrede tilbage. Til samme 
Resultat fører ogsaa en Bemærkning i Præp. evang. VIII 11, i 
Heinichen I, p. 396: juvqIovq åé rmv yvcoQifAxoi' 6 '^^éTBQog 
vo/iiod^6Trjg TJXetijjev åm mivmviav, 01 y^alovvtat fÅSv Eggoioi, 
hvor altsaa Moses fremstilles som Sektens Stifter^) . Muligvis er Filon 
ledet til denne Opfattelse af den Betydning, som Essæerne tillagde 
Moses' Navn (Bell. II 145 [8, 9]), men aUigevel forudsætter den 
dog, at han har anset Sekten for meget gammel; er Apologien 
affattet ca. Aar 40 e. Kr., føres vi altsaa i det mindste tilbage 
til det første Aarhundrede f. Kr. 

Man har undertiden forsøgt at bevise Essæersamfundets endnu 
højere Ælde af den SkMring, Filon i Q. O. P. L. 89«. (M. II 
459, 15 ff.) giver af de Forfølgelser, det i Tidens Løb har været 
udsat for; den anføres som et Vidnesb5^d om Medlemmernes 
ådovlmroc, élmdeQia og lyder saaledes: »Denne har de lagt for 
Dagen, da der fra Tid til anden fremstod Magthavere i Landet 
med forskellige Anlæg og Attraa. Thi nogle bestræbte sig 
for at overgaa Dyrene i Tøjlesløshed, og veg ikke tilbage for 
nogen som helst Grusomhed; de prisgav deres Undersaatter i 
Hobetal, de overlevende sønderflængede de paa Slagteres Manér, 
Led for Led, og de holdt ikke op, før de i Kraft af den over alle 
menneskelige Forhold raadende Retfærdighed selv blev ramte af 

^) Saaledes maa Ordene dog sikkert forstaas trods Plooijs Indvendinger (De 
bronnen voor onze kennis van de Essenen, p. 92 ff.). 
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den samme Skæbne. Andre gav deres Afsindighed og Raseri Ud- 
slag i Ondskab af anden Art; de lagde sig en usigelig Bitterhed 
til, talte blidt, men skjulte under det bUde Sprogs Maske et heftigt 
og hidsigt Sindelag, smigrede som gale Hunde, men foraarsagede 
ulægelige Saar og efterlod som Mindesmærker om deres Ugudelig- 
hed og Menneskefjendskab, rundt omkring i Byerne, de lidendes 
uforglemmelige Skæbner. Men ingen, hverken af de grusomme 
eller af de listige og ondskabsfulde formaaede at komme bemeldte 
Samfund af Essæere eller HelKge til Livs, men afvæbnede ved 
disse Mænds Retskaffenhed, anerkendte de dem som selvstændige 
og virkelig fribaarne og priste deres fælles Maaltider og deres over 
al Beskrivelse fortræffelige Fællesskab, som er det tydeligste Tegn 
paa et fuldkomment og meget lykkeligt Liv«. 

Det er i denne, for den retoriske Stil i Q. O. P. L. ret karak- 
teristiske Beretning omtalt, at to Grupper af Magthavere har 
udøvet Grusomheder mod deres Undersaatter — thi saaledes maa 
Tovg VTiri%oov<; sikkert forstaas (ofr. Wendland, J. pr. Th. 1888, 
p. loi f.) — medens de derimod har anerkendt Essæernes Fælles- 
skab og Samfundsmaaltider, efter Filons Opfattelse endog lovprist 
disse. Men dermed er næsten ogsaa alle de konkrete Træk i 
Skildringen udtømt, og det er derfor vanskeligt at afgøre, hvilke 
Herskere der sigtes til. Imidlertid har man alligevel jævnlig forsøgt 
at identificere dem, for derigennem at vinde en Tidsbestemmelse. 
Paradigmet for den første Gruppe har man saaledes ment skulde 
være Aleksander Jannæos (103— 76)^), idet Udtrykket: de prisgav 
deres Undersaatter i Hobetal, skulde sigte til den Ant. XHI 372 f . 
(13, 5) omtalte Nedsabling af 6,000 Jøder paa Løvhyttefesten. 
Men om denne Fjo-ste kunde det ikke godt siges, at han selv 
ramtes af den samme Skæbne, altsaa at blive sønderfiænget eller 
i hvert Fald dræbt, da han døde som Følge af en Sygdom, han 
havde paadraget sig ved sin Drikfældighed (Ant. XHI 398 [15, 5]); 
om ham vides det da heller ikke,' at han har tilkendegivet nogen 
Beundring for Essæersamfundet. Og den samme Indvending maa 
rejses mod at betragte Antiochos Epifanes som den, der skulde 
have staaet Model til den filoniske Skildring af Herskernes Gru- 
somheder. Denne Opfattelse, som har vundet en ret stor Ud- 
bredelse, støttes i Reglen paa, at Filon ligefrem skal have overtaget 



^) Saaledes antydningsvis Keim, Geschichte Jesu I, p. 283. 
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Træk fra Billedet af Antiochos i 2 Makkabæerbog; Lucius (Der 
Essenismus, p. 38 f .) sammenstiller saaledes M. II 459, 18 f . med 
2 Mkb. 5, II {dyQioTtjra d-rjQmv =}= TsS-ij^ia/uépog); Nedsab- 
lingen i Hobetal L. 20 f. med Mordet paa de 40,000 i 2 Mkb. 5, 13 f.; 
Sønderflængningen paa Slagteres Vis L. 21 f. med 2 Mkb. 7, 4 f. 
og 7; Gengældelsen, der ramte Forfølgerne L. 23 ff. med 2 Mkb. 
7, 35- 17 og 9. 5 ff- ^6n der foreligger jo her kun ganske al- 
mindelige saglige Lighedspunkter, som naturligt maatte frembyde 
sig, naar det gjaldt at beskrive Tyranners grusomme Adfærd. 
Overensstemmelse med Hensyn til Valg af Udtryk og Sætnings- 
konstruktion, som i saadanne Tilfælde alene kan være bevisende, 
findes ikke; og dertil kommer saa yderligere, at 2 Mkb, rimeligvis 
er forfattet saa sent, at den næppe kan være benyttet af Filon; 
i hvert Fald er Q. O. P. L.s formentlige Afhængighed deraf den 
eneste Grund til ikke at datere 2 Mkb. til Midten af det første 
Aarhundrede e. Kr.^). Ganske vist var det, selv om der ikke 
foreligger Afhængighed af 2 Mkb., alligevel tænkehgt, at Filon 
kunde have haft Epifanes — denne Type paa Ondskabens Kul- 
mination — for Øje, den Gang han vilde beskrive, hvilket mægtigt 
Indtryk den essæiske Livsførelse har gjort; men selv om saa var, 
vilde man deraf næppe nok kunde slutte, at Filon har været sig 
bevidst, at denne Sammenstilling forudsatte Essæernes Eksistens 
allerede paa Epifanes' Tid (175—64); og at denne Forudsætning 
ogsaa stemmede med Virkeligheden — ja derfor vilde en Forfatter 
med saa ringe historisk Sans naturligvis endnu mindre kunne 
yde nogen som helst Garanti. 

Forbilledet for den anden Gruppe Magthavere finder man 
i Reglen enten i Alldmos, paa hvem Skildringen taaleligt passer 
(cfr. Ant. XII 398 ff. [10, 3] og i Mkb. 7, 21 ff.), eller ogsaa i 
Herodes den Store, om hvis Listighed, Forstillelse og Grusomhed 
Josefos ved meget at fortælle (Ant. XVII 164 ff. [6, 4], XVI 150 ff. 
[5,4], XV2ff. [i,if.], 28off.[8,3], 403 ff. [II, 4] o. s. V.). Men 
disse Træk er jo saa almindelige hos Datidens Fyrster, at der er 
mange, paa hvem de kan passe. Mere konkrete er i Virkehgheden 
Slutningsordene, som man i Almindelighed med en Bemærkning 



^) Naar Bousset, der antager Benyttelsen, i Kraft deraf, daterer 2 Mkb. til 
»also wahrscheinlich noch vor 40« (Rel. d. Judent.^, p.36) er denne terminus ad quem 
ud fra hans Forudsætninger for sildig, da Q. O. P. L., som omtalt ovenfor p. 11, rime- 
ligvis er forfattet ved vor Tidsregnings Begyndelse. 
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om Filons retoriske Stil gaar lettere hen over. De lyder: rravTsg 
dé dod-evsGTSQOt tijs tcov ccvåQcov aaXoHayad-ictg ysvofievoi 
aad-aTCSQ avTOVOfnoig mi élev&éooiQ ovoiv h ævasmg irgooii- 
v6xiri]oav, aoovTeg avTcov ta ovGGiria %ai Tfjv iravrog Aoyov 
KQehtova noivcoviav k. t. A., og man maa deroverfor spørge: 
Kender vi Herskere, som har anerkendt de essæiske Fælles- 
maaltider og Ejendomsfællesskabet? Nu har vi netop hos Josefos 
Ant. XIV 213 ff. (10, 8) overleveret et Edikt fra Prætoren 
Julius Gajus (?; efter Schiirer II, p. iio, er dette Navn »jedenfaUs 
korrumpiert«; muligvis skal der læses Segovlhog Ovatlag, Pro- 
konsul i Asien 46—45 f. Kr.) til Øvrigheden paa Paros, hvori det 
hedder, at ol lovåahi év ^ijkra nat rivsg ræv naQommv 
^lovåaicov har klaget over, at de blev hindrede i at leve efter 
deres fædrene Love og Skikke; Prætoren misbiUiger da, at 
iimXvs6{)-tti' avTovg ^r^v nara ra avTwv s&t] aal xgrjiAata sig 
Gvvdamva aal ra isga eiGCpéQstp, da jo dog Gajus Cæsar 
év TO) dmtayjLtaTt' amlvav S-mGovg GvvayiGd-at nara nohv, 
f,t6vovg TovTovg om sii(olvG€V ovrs ^Qijjuata GVPsiG(psQeiv 
orne Gvvåemva %omv. Altsaa, Cæsar har tilladt Jøderne at have 
en fælles Kasse og at foranstalte Fællesmaaltider. Man kan ikke 
nægte, at der er en betydningsfuld Overensstemmelse mellem dette 
Træk, og hvad Filon fortæller i Q. O. P, L. Interessant er det 
fremdeles, at Prætoren blandt Klagerne nævner jt«/ tivtg rmv 
naQommv 'lovåaicov, Essæerne rejste nemlig meget omkring og nød 
Gæstfrihed hos deres Ordensbrødre (cfr. senere), og man kunde 
følgehg formode, at disse naQomoi havde været essæiske Jøder ^). 
Men hvorledes det nu end forholder sig dermed, er det sandsynligt, 
at Essæerne i særlig Grad har profiteret af Cæsars Edikt, der jo 
netop tillod to Foranstaltninger, der spillede saa stor en Rolle 
for deres Samfund. Det er vel ogsaa rimeligt, at de følgende 
Herskere har godkendt Cæsars Afgørelse, og at de to Rettigheder 
saaledes er blevet medregnede i Jødernes Privilegier. Fremdeles 
er nu noXXoov nara aaigovg énavaGravTGiv irj %oi)Qa åvvaGTmv 
et meget ubestemt Udtryk; åvpaGTijg kan bruges om en hvilken 
som helst Magthaver, og t^ X^Q^ mangler egenthg ogsaa enhver 
nærmere Bestemmelse; det forstaas vel i Reglen om det Land, 
hvor Essæerne boede, men alligevel er Udtrykket meget ahninde- 



1) Paafaldende er Friedlånders Formodning (Rel. Beweg., p. 155), at Parøkeme 
skulde være gudfrygtige Hedninger, hvoraf der var mange i Diasporasynagogeme. 
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ligt. Umuligt er det derfor vistnok ikke, at Filons Udgangspunkt 
ved denne Skildring har været den Tolerance, som han vidste, at 
Romerne — de forskellige romerske åvvaorat — udviste over- 
for de jødiske og altsaa ogsaa overfor de essæiske Fællesmaaltider 
og økonomiske Sammenslutninger. Som Modsætning dertil har 
han — for yderligere at fremhæve Betydningen af denne Sag — 
fremstillet den Grusomhed, som de romerske Magthavere og maaske 
Magthavere i al Almindelighed ellers kunde gøre sig skyldige i. 
Ud fra en saadan Opfattelse forstaas det bedre, at han har skrevet 
Ol (lév - ol ås ikke 6 fiév - 6 åé; og at grusomme Herskere selv 
ramtes af de Dødsmaader, som de havde ladet andre Kde, kan 
ogsaa bedre siges i al AlmindeHghed end møntet paa bestemte 
Tilfælde. At Romernes direkte Indflydelse i Palæstina under 
Herodes ikke har været særlig stor, har muHgvis ikke staaet 
Filon helt klart; han kendte jo Jødefolkets StilKng fortrinsvis 
fra Diaspora. 

Under alle Omstændigheder har Undersøgelsen vistnok vist, 
at det er umuligt af Q. O. P. L. at vinde nogen Tidsbestemmelse 
for Essæismens Forekomst. Vi maa derfor nøjes med det Resultat, 
som de andre Meddelelser førte os til, at omkring Midten af første 
Aarh. f. Kr. eksisterede Bevægelsen; det er muhgt, at den er ældre, 
men derom har vi ingen sikre Vidnesbyrd. 

§ II. SEKTENS STØRRELSE. 

Om Essæismens Udbredelse har vi i de direkte Kilder ret mod- 
stridende Oplysninger. I Q.O.P.L.75 (M. n 457, 5 f.) siger Filon, at 
Bevægelsen omfatter nX'^d-OQ V7t£QT6TQamG%ihoi, og den samme 
Angivelse findes hos Josefos: mi tade TrgaGaovoiv avågsg vubq 
TBrQaMG%ihoi rov dgi^fiov ovtsq (Ant. XVEI 20 [i, 5]); men 
Overensstemmelsen er ganske vist her saa stor, at det vistnok tør 
betragtes som givet, at han har Tallet fra Filon (cfr, tidligere p. 21 f .) . 
Spørgsmaalet bhver altsaa, hvilken Vægt der kan tillægges Filons 
Oplysning. Og denrie er næppe stor; thi i Apol. beretter samme 
Forfatter, at det af Moses indstiftede Samfund talte /livqIovq tcov 
yvwQifimv (Præp. evang. VHI 11, i Heinichen I, p. 396); og selv 
om fxvQiovg næppe her betyder 10,000, men staar som et mere 
ubestemt Udtryk for en stor Mængde, betegner det dog et saa 
betydeligt Antal, at man næppe vilde falde paa at benytte det om 
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4000^). Hos en Forfatter som Filon maa man selvfølgelig regne med 
den Mulighed, at fivglovg kan have indsneget sig ved en Tankeløs- 
hed; men paa den anden Side er det ingenlunde utænkeligt, at han 
i Tidens Løb kan være kommen til Kundskab om, at Essæerne ud- 
gjorde et betydeligt større Antal end de 4000, som han antog, da 
han skrev Q. O. P. L. (cfr. tidligere p. 10 og 12). Med alt Forbehold 
tør vi derfor maaske al- de filoniske Meddelelser slutte, at ved vor 
Tidsregnings Begyndelse har Essæerkolonierne rundt omkring været 
temmelig talrige og nydt en ikke ringe Tilslutning. 

Med Spørgsmaalet om Samfundets Størrelse hænger det andet 
om Medlemmernes Opholdssteder nær sammen, men ogsaa her er 
der Divergens imellem Kildernes Fremstillinger. I Q. O. P. L. 76 
(M. II 457, II ff.) hedder det nemlig om dem: ovroi ro juåv TtQmtov 
mo^iriåov oiaovoi rag noXug 8%TQ6no[isvot dm tag rmv 
Ttohrtvofisvav xai^orjdHg dvofiiag, eiåoreg éyi rcov ovvovtcov 
cog an åéQog cpd^ooonoiov vogov iyytvofisvi]v itQoa^okfjv ^pyxciig 
dvi'atov; men medens det altsaa her udtrykkelig er sagt, at 
Essæerne kun bor i Landsbyerne og holder sig borte fra de store 
Stæder paa Grund af den i disse forekommende moralske For- 
dærvelse og den Smittefare, som deraf opstaar, beretter Apologien, 
at de olxovGi noXkag (Aev noXsig rijg lovdaiag, noXXag ås amfiag 
%ttra^) /iieyalovg aal iiolvavdQmnovg ofAiXovg (Præp. evang. 
VIII II, I Heinichen I, p. 396). Modsigelsen her løser man under- 
tiden ved at antage to Slags Essæere; én Retning skal da have levet 
strengt efter Ordenens Regler og opholdt sig paa Landet, for- 
trinsvis i Egnen omkring det døde Hav; en anden derimod har haft 
et mere verdsligt Præg og boet ogsaa i Byerne. Dette er f. Eks. 
Friedlånders Opfattelse, og han kombinerer dermed de to Tal- 
angivelser VTtbQTSTQCiiiioxihoi Og fivQcovg saalcdcs at den første 
gaar paa den strenge, den sidste paa den mere liberale Form for 
Sekten (Rel. Beweg., p. 145); Bugge finder heri en Stadfæstelse af 
sin Teori om »borgerlige« Medlemmer af Ordenen (Z. n. W. 1913, 
p. 152 f.) o. s. V. 

En saadan Betragtning rummer vel et rigtigt Moment, for saa 



^) Wendland, Jahrb. f. class. Phil.XXII Suppl., p. 702, forklarer det større Tal 
deraf, at Filon ikke tænker paa Essæerne i sin Samtid, men »iiberblickt hier vielleicht 
die ganze Geschichte des Ordens, in deren Verlauf es »zahllose« Essåer gegeben hat«. 
Dette er dog vel næppe rimeligt. 

2) Saaledes konjicerer Wendland, anf. Skr., p. 702, sikkert med Rette; 
Teksten har ellers ««£. 
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vidt som Essæismen næppe har været nogen fuldstændig homogen 
Sekt, men dens Ideer er rimehgvis i de forskellige Kredse blevet 
gennemført med større eller mindre Strenghed; Josefos angiver 
saaledes udtrykkeligt, at der med Hensyn til Cølibatet var en 
Divergens imellem Samfundets forskellige tdyfiaTa (Bell. II i6o f . 
[8, 13])- I og for sig er det da selvfølgelig ikke umuligt, at den 
strengeste Observans kan have været iagttaget af de Essæere, 
der boede awfii^åov, og at der muligvis har været en Retning, 
som holdt sig borte fra de store Stæder, Men Filons Meddelelser 
herom maa modtages med en vis Varsomhed; thi Bylivets Farer 
er for ham et yndet Tema, som han meget vel kan have tilføjet for 
egen Regning, hvis han paa en eller anden Maade havde bragt i 
Erfaring, at nogle af Essæerne levede iimf4.7jå6v. Og hvad Sam- 
fundet som Helhed angaar, fortjener den Opfattelse ubetinget For- 
trinet, som han senere i Apol. gør gældende, at Medlemmerne bor 
i mange af Judæas Byer og i mange Landsbyer. At de lever i store 
og talrige Kolonier, er ogsaa umiddelbart indlysende for den, som 
har hørt nærmere om deres Livsførelse, der nødvendig forudsætter 
Samfundsliv og ikke kan realiseres af en enkelt. Hermed stemmer 
i Virkeligheden fortrinligt Josefos' Notits Bell. II 124 [8,4): fÅta 
å'ovn hGTtv avtwi) Tcohg, aXX év åxaari] nrxTotaovGiv^) nolloi, 
Forfatteren tager hermed udtrykkeligt Afstand fra den Opfattelse, 
at aUe Sektens Medlemmer skulde bo sammen paa ét Sted, og 
fremhæver, at der i enhver By, hvilket naturhgvis ikke skal tages 
bogstaveligt, men kun udtrykke, at i mange eller maaske i de fleste 
Byer findes der en Koloni [tioXXoi) af dem. Nogen særlig Betydning 
kan man næppe tillægge Valget af Verbet yiaroi'Ktiv; Hippolyt gen- 
giver det (Phil. IX 20 Duncker, p. 472, 22 f .) ved fASTomovGi, 
ligesaa Porfjnios (De abst. IV 11 Nauck, p. 246, 21 og Præp. evang. 
IX 3, 3 Heinichen II, p.5), men ved begge de to Verber skal der 
vel tilkendegives, at Essæerkolonierne var at betragte som »en Stat 
i Staten«. Sikkert urigtigt er det derimod, naar Hilgenfeld fore- 
trækker Læsem. fitroiwvoi noXlol og tager den i Bet. tioUmi 
(léroiKol eiGiv, idet han oversætter: »Eine einzige Stadt aber 
haben sie nicht (so dass sie alle noXltai sein wiirden), sondern in 
einer jeden wohnen als Schutzgenossen {fiéroizot) viele« (Ketzer- 
gesch., p. 119, og endnu i Z. w. Th. 1900, p. 206) og forstaar mXétg 

^) Niese har fxsvoiKovetv, cfr. ovenfor p. 30. 
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TOV Tciy påtog § 125 om Byer, der udelukkende beboes af Essæere 
(og jnéTomoi). Ved denne Forstaaelse vilde der jo kun kunne bKve 
Tale om forholdsvis faa Byer. Men med »Ordenens Byer« mener 
Josefos dog sikkert kun Stæder, i hvilke der findes en Essæerkoloni; 
og rent bortset fra, at det er tvivlsomt, hvorvidt fA,fTomovat virkelig 
er den rette Læsemaade, er den anførte Oversættelse umulig, fordi 
TioXXol (xétoi'Aoi ikke kan danne nogen ret Modsætning til pla 
TioXic.', en saadan kan kun findes i év éyidoTr]. Naar Plinius (Nat. 
Hist. V 17) beretter, at Essæerne levede i Egnen omkring det døde 
Hav: ab occidente litora Esseni fugiunt usgue qua nocent, maa dette 
altsaa forstaas saaledes, at der dér fandtes en Koloni, muligvis en 
meget betydelig, hvorved Plinius eller hans Hjemmelsmand er 
blevet opmærksom paa Sektens Eksistens, og det samme gælder 
Dio Chrysostomos' Vidnesbjrrd (cfr. tidligere p, 28 f.). At der ogsaa 
i Jerusalem har været en Koloni, er paa Forhaand sandsynligt og 
stadfæstes yderligere ved Meddelelsen om, at paa den jødiske Op- 
stands Tid hed en af Portene i Bymuren ij 'B66f]vcop nvlij, hvilket 
rimehgvis antyder, at Sekten i Nærheden af denne Port havde et 
Ordenshus (saaledes f. Eks. Zeller IH 2, p. 314). Helt sikkert er 
dette dog ikke, idet Navnet ogsaa lod sig forklare deraf, at denne 
Port var opført for de Bidrag, som Essæerne havde ydet til By- 
muren, eller deraf, at den førte ud til Kolonien ved det døde Hav; 
det var jo endehg ogsaa muligt, at det havde en endnu mere til- 
fældig Oprindelse. Men hvad enten det nu forholder sig paa den 
ene eller den anden Maade dermed, tør vi under alle Omstændig- 
heder betragte det som vel bevidnet, at paa Filons og Josefos' Tid 
fandtes der Essæerkolonier rundt omkring i mange af Palæstinas 
Byer og Landsbyer. 

Og rimeligvis har Bevægelsen strakt sig endnu videre. Vi vilde 
allerede have et Vidnesbyrd derom i Q. O. P. L. 75, hvis Læsemaaden 
fj UakawTivT^ %ai 2vQia M. H 457,2 var rigtig. Mangey selv 
mener, at )>melius forsitan UaXmoTiv?] SvQiaQ«, og Wendland 
(Archiv f. Gesch. der Philosophie 1892, p. 230) gør gældende, at de 
bedste Haandskrifter har ij UalaiGTmj SvQia, ved hvilken 
Forbindelse IlaXmGTivrj har beholdt sin adjektiviske Betydning: 
det fihstæiske Syrien. At nu dette er den oprindelige Læsemaade 
søger man ogsaa at bevise derved, at Filon en enkelt Gang endnu 
(De virtut. 221 (M. II 443, 27 f.]) benytter denne Konstruktion: 
ØcificiQ i]V Tcai/ åm Tijg ITaXaiOTiVTjg SvQiag yvvaiov. Men 
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ellers anvender han om Kanaan kun den kortere Form UccXaiOTivt^ 
og Betegnelsen 7^ IJakcciGTtvr] Svgla har overhovedet næppe 
været almindelig paa hans Tid. Josefos anvender den saaledes kun 
en enkelt Gang, Ant. .VIII 260 (10, 3): mi ttjv JlaXcciOTivrjV 
SvQiav, hvormed dog maa sammenstilles Udtrykket Sv()Oi ol év t(] 
HaÅatOTivt] , der benyttes § 262 samt C. Ap. 1 169 og 171 (22); men 
i alle disse Tilfælde citerer eller alluderer han til Herodot, hos hvem 
denne Sprogbrug jævnlig forekommer (cfr. Guthe i R. E. XIV> 
p. 558). Den kortere Form JIctXcttGTivj] betyder hos Josefos i 
Reglen Filistæernes Land (Ant. I 136 [6, 2] 207 [12, i] II 323 [15, 3] 
o. s. V.), men dog ogsaa Israeliternes som i Ant. I 145 (6, 4) og 
XX 259 (12, i), hvor det paa sidstnævnte Sted hedder: nara t« 
T^v ÆyvTiTOV mi SvQiav mi IIakat<3T:ivr\v. Naar dertil saa 
kommer, at det først er fra Hadrians Tid, at man i den officielle 
Sprogbrug kender Udtrykket r^ IhAaiQ'vlvri Svq'w?), maa det 
vistnok indrømmes, at bortset fra Manuskripternes Kvalitet er 
der ikke synderHg stærke Kriterier for den af Wendland foretrukne 
Læsemaade. Paa Forhaand er det nu hgesaa let tænkehgt, at et 
'/«/ kunde udfalde, særiig for en Afskriver, der kendte den senere 
officielle Sprogbrug, som at en, der var ubekendt dermed, skulde 
have indføjet dette v,tti for at faa en forstaaelig Tekst ; og uimod- 
sigehgt er det, at Relativsætningen rp) jioXvavO-QconoTdrov s&vovg 
rmv lovdaUov ovx oXiyt] fioiQcc vÉfiåtat vilde passe langt bedre 
til Syrien end til Palæstina, da det dog var en ret selvfølgeKg Ting, 
at det sidste var beboet af en ikke ringe Del af det jødiske Folk. 
Det tør derfor trods de bedre Haandskrifter næppe betragtes som 
helt udelukket, at tj UaXaiGTivrj mi SvQia kan være den op- 
rindehge Læsemaade; og skulde dette være Tilfældet, bør man ikke, 
som Lucius (Der Essenismus, p.48) gør det, svække Betydningen 
heraf med en Henvisning til, at Filon saa at sige af gammel Vane 
har nævnt de to Provinser sammen, fordi »les Juifs considéraient 
la Syrie tout entiére, jusqu'å l'Amanus, comme faisant partie de 
la terre sainte, comme participant å ses prérogatives, å ses rites et 
å ses devoirs« (Renan, St. Paul, p. 4). Langt snarere kunde der 
være Grund til at formode, at Filon ogsaa havde kendt en Med- 
delelse omTilstedeværelse af Essæersamf und i Syrien ; men selvf ølgehg. 



•^) Det ældste Eksempel er et Militærdiplom fra Aar 139 e. Kr. (C. I. L. III 
Suppl., 2328, 70; cfr. Schiirer II, p. 657.) 
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naar det drejer sig om denne Forfatter, vil en saadan Gisning altid 
blive noget usikker. 

Uafhængigt af, hvorledes det forholder sig hermed, lader det 
sig imidlertid ogsaa ad anden Vej sandsynhggøre, at der har eksi- 
steret essæiske Samfund i de syriske Egne. Vidnesbyrdene herom 
er os overleverede hos Epifanios og stammer altsaa fra en langt 
senere Tid, men det er som tidligere omtalt ikke usandsynligt, at 
de hviler paa en gammel Tradition. Forinden vi gaar nærmere ind 
paa den bekendte Hæreseologs Udsagn, maa vi dog omtale et 
enkelt Træk, som Josefos meddeler os af den med ham samtidige 
Essæismes Historie; han skildrer, hvorledes Sekten under Krigen 
med Romerne^) led meget: »Skønt de blev pinte, vredne, brændte, 
radbrækkede og underkastede alle Torturredskabers Lidelser, for 
at de enten skulde bespotte Lovgiveren eller nyde forbudne Spiser, 
saa lod de sig dog ikke bevæge til at gøre noget heraf, heller ikke 
til at smigre deres Bødler eller udgyde Taarer« (Bell. II 152 [8, 10]); 
og i Forbindelse hermed skal det muligvis forstaas, at vi Bell. II 
567 f. (20, 4) og III II &. (2, 1 f.) træffer en Essæer, som Deltager i 
Krigen, skønt Samfundet ellers efter Filons Udsagn i Q. O. P. L. 78 
(M, II 457, 26 ff.) ikke i sin Midte havde Haandværkere, som for- 
færdigede Vaaben ovåé avvokog onlonoiov ij (Arixavoiioiov ti 

TI rmv nara irolsfiov éTriTtjåsvovTa, og altsaa dog vel i Reglen 
endnu mindre selv indlod sig paa at deltage i Krigen. Paa Grundlag 
af det først anførte Josef ossted antages det nu hyppigt, at Essæis- 
men ved den Katastrofe, der ramte Palæstina Aar 70, er blevet saa 
reduceret, at den derefter praktisk talt var uden Betydning, saa- 
ledes at man kan sige, at Sektens Historie ophører med Jerusalems 
og den jødiske Stats Undergang. Men til at bære en saadan Slut- 
ning er Udsagnet alt for ubestemt, og Hæreseologernes, navnlig 
Epifanios' Meddelelser viser da ogsaa, at Antagelsen er ganske 
urigtig; tværtimod har Essæismen levet kraftigt videre i de føl- 
gende Aarhundreder, og af de senere Former lader der sig med ikke 
ringe Sandsjmlighed udlede nogle højst velkomne Vidnesbyrd 
om Sektens Udbredelse i tidligere Tid. 

I sin Panarion omtaler Biskoppen af Konstantia allerede 
Essæerne i Hær. X, idet dette Afsnit er rettet xutcc 'Eaoijvrnv) 

^) o Tt^oq ' Pæfialovg noXsfioq maa hos Josefos betegne den jødiske Opstand; 
en anden Sag er det, at Beretningen her muligvis kun er en Variation af Q. O. P. L. 
89 ff. (M. II 459, 15 ff.), og i saa Fald har den naturligvis ingen historisk Værdi; 
mistænkelige er især de Ting, som Essæerne skulde tvinges til. 
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de er her opførte som et af de fire samaritanske Kætterier, og denne 
Omstændighed medfører, at man i Reglen betragter disse ^Eaot]Voi' 
med stor Skepsis. Ritschl (Entsteh. d. altkath. Kirche ^, p. 221) 
kalder dem saaledes: »Hallucinationen seiner (o: Epifanios') von 
Ketzerhass entziindeten Phantasie, welche auch noch in anderen 
Fallen håretische Doppelgånger sah«; men det er dog et Spørgs- 
maal, om ikke en saadan Dom er for haard. Ganske vist ved Hære- 
seologen intet at berette om Kætteriet ud over det blotte Navn og 
almindelige Bemærkninger. Men dette kunde dog ret naturligt 
forklares af, at han kun har hørt eller paa anden Maade bragt i 
Erfaring, at der var eller havde været en Sekt 'Eggijvol i Samaria, 
hvilket da har foranlediget ham til straks at bogføre Sekten iblandt 
de samaritanske Kætterier. At der indenfor Samaritanernes Land- 
omraade paa Epifanios' Tid eller tidligere virkelig skulde have 
eksisteret Essæersamfund, kan i hvert Tilfælde ikke paa Forhaand 
betragtes som umuligt eller usandsynhgt. 

Større Interesse er der imidlertid knyttet til den Sekt, som 
benævnes 'Oooaiot, og som bekæmpes direkte Hær. XIX, men 
i øvrigt omtales ved forskellige andre Lejligheder; der kan nemHg 
ikke være Tvivl om, at disse »Ossæere« staar i Forbindelse med 
Essæerne paa Filons og Josefos' Tid, ja at de i Virkeligheden er den 
samme Sekt paa et senere Tidspunkt. Hermed stemmer det godt, 
at Epifanios Hær. XX 3 Dindorf I, p. 332, 21 f. siger: y,al OaGakov 
TO ^£ifj,fia ovnsTt lovåa'i^ov; han har altsaa selv kendt Sekten 
som en Levning af noget tidligere og større, og naar han om den 
siger, at den ikke mere lever paa jødisk Vis, vil han dermed til- 
kendegive, at dette forhen var Tilfældet; først nu er det ophørt 
paa Grund af Sektens Tilslutning til andre Religionssamfund. At 
OgguIoi og JEggtjvoI for Hæreseologen er væsenthg synonyme, 
fremgaar ogsaa af Hær. XXX 3 Dindorf II, p. 92, 12 ff., hvor der 
tales om 'Hk^aiov rov ipsvåon^ocp'^TTjv, rov naQcc Tolg ^a^iprj- 
voig Y.at 'EGG7]voh^) mi Bl^SGaioii; naXovfiBvoig, men ellers 
hedder det altid, at denne Elchasai fandt Tilslutning hos »Ossæerne«. 
Saaledes Hær. XIX 2 Dindorf I, p. 325, 29 ff., hvor det om ham 
berettes: ovTog f,iév ovv åvco Gvvfjirrat rrj n^oetQi^pévrj aigéost 
ri] ræv 'OGGamv xakovfjsi^r}, ijg hi ?.Hipava mi dtVQO vTtaq%u 
év T/J åvrri Na^ariTiåt y^ r^ mi IleQaici u^og trj Moia^hidi. 

^) K. Holl foretrækker dog i Berliner Akademiets nylig udkomne Udg. af 
Epifanibsteksten Vaticanus-Haandskriftets Læsem.: 'Oaorjvols. 

6 
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Vi hører altsaa pgsaa her om Ossæernes »Rest«, og vi faar yder- 
Hgere Oplysning om, hvor Sekten boede paa Epifanios' Tid. Na- 
batitis o: Nabatæernes Land strakte sig dengang fra Egnene om- 
kring det Døde Hav og Rigets Hovedstad Petra et godt Stykke 
mod Nord; i Forening med »det til Moabitis grænsende Peræa« 
betegner det Landstrækningerne syd og øst for det Døde Hav; vi 
mindes, at ved dettes vestlige Bred vidste Plinius om Essæersam- 
fund. Endnu interessantere er et tidligere Udsagn Hær. XIX i 
Dindorf I, p. 324, 24 H.: mQ/Lcwvro å'é ovtoi, m ^ dq '^fiag 
iXd'Ovaa ns()ié%6t naQudoGtg, (xteo T?j<; Na^aTinijg xm^ac, nat 
ItovQaiac, Mom^htåoi; 7 s %al 'AQifilitidoQ tcov énhetva Tijg 
nodaåog Ttjs dXvKijg ovTcog év rrj O-da yQacprj Klt]&6ioi]g ims'^- 
y.€ili(6vrjg xf^Qf^i^)- ^^^ Jnaa^^- her først lægge Mærke til Ind- 
skuddet »saaledes som den til os komne Overlevering udsiger«; 
den udtrykkelige Fremhævelse giver nemlig en forøget Sandsynlig- 
hed for, at Epifanios virkelig dermed gengiver en ældre Tradition. 
Særlig værdifuld vilde denne dernæst være, hvis man kunde over- 
sætte mQiLmvTO ved »havde sit Udspring fra«, idet vi jo saa vilde 
føres et ret betydeligt Stykke tilbage i Tiden, eventuelt helt ned 
til det første efterkristehge Aarhundrede, hvorfra Filons og Josefos' 
Vidnesbyrd stammer; men Gengivelsen er ikke helt sikker, idet det 
er muligt, at Epifanios kun bruger OQf-iaad-ai ud fra den Betragt- 
ning, at alle Kættere drager ud for at bekæmpe Sandheden (cfr. 
Brandt, Elchasai, p.49). Under alle Omstændigheder er Udtalelsen 
imidlertid et Vidnesbyrd om, at Ossæerne paa ,et Tidspunkt, der 
ligger forud for Epifanios' Tid, eksisterede i de paagældende Egne; 
foruden Nabatæa, Moabitis og Arielitis, der omtrent falder sammen 
med de i det forrige Udsagn nævnte Landstrækninger omkring det 
Døde Hav, anføres her ogsaa Ituræa, d. v. s. Landet nord for Ge- 
nesareth Sø eller nærmere bestemt den sydlige Del af AntiUbanos. 
(cfr. E. B. II, col. 2296 f.). Vi er dermed kommet op i Syrien og 
faar saaledes en Stadfæstelse af det filonske Kai ^v(jia, hvis dette 
skulde være den rette Læsemaade. At Essæersamfundene virkelig 
havde fundet Udbredelse i disse nordhge Egne, bHver endeHg 
sandsynHgt ved, hvad vi erfarer om Profeten Elchasais Virksom- 
hed; men forinden vi gaar til en nærmere Redegørelse derfor, 
undersøger vi, hvorvidt der af det filonske Skrift: De vita contem- 



^) Holl emenderer vel med Rette: VTteQHii[.iévav x^iQ^v- 
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flativa lader sig udvinde Materiale til Bestemmelse af Bevægel- 
sens Omfang. 

§ 1,2. THERAPEUTERNE. 

Det er tidligere omtalt, at der mellem de i D. V. C. skildrede 
Thérapeuter og Essæerne foreligger saa store Overensstemmelser, 
at det i hvert Tilfælde er nødvendigt at antage et Slægtskab mellem 
de to Sekter. Man kunde imidlertid gaa endnu videre og spørge, 
om ikke de i Virkeligheden kun var to Former for den samme Be- 
vægelse, Therapeuterne altsaa ægyptiske Essæere. De Ord, hvor- 
med D. V. C. indledes, lægger i Virkeligheden en saadan Opfattelse 
nær: Eaoamv nsQL diaXb%d-8k, oi rov nqaKtmov i^tpMaav Kai 
disnovi]aav §iov év anaoiv '^-ro yovv cpoQr^Totågov éiiitlv- 
toli nleioTOic, (AsqeGt dtivsyvMVTeg, avtma ual negl rmv 
{}sioQiav aGTiaaafjsvcov åwÅov&Ia rijg nQayixatHac, tnofASVOC 
Ta nqomjwvta Åe^ro. Nu forstaas denne Tekst ganske vist i Reglen 
saaledes, at Filon dermed kun vil sige: »efter hermed at have skildret 
Essæerne, vil jeg gaa over til en Skildring af dem, som har valgt et 
beskuende Liv o: Therapeuterne«; men i Betragtning af den Mod- 
sætning, som øjensynhg er fremhævet mellem dem, der tilstræber det 
aktive Liv, og dem, der glæder sig over det beskuende, og med Hen- 
. blik paa, at 'EoGaimv med Eftertryk er stillet i Spidsen, vilde det 
være mere naturligt at oversætte: »efter at have skildret dem af 

Essæerne, som attraaede og tilstræbte det praktiske (aktive) 

Liv, saa vil jeg nu i Overensstemmelse med Planen i mit Arbejde 
sige det nødvendige om dem (Hgeledes af Essæerne), som har tilegnet 
sig den beskuende Livsførelse«. Er denne Gengivelse rigtig, opfatter 
altsaa Forfatteren Therapeuterne som teoretiske Essæere.^) En an- 
den Sag er det saa naturhgvis, om han har Ret i denne Opfattelse, 
om altsaa Sekterne var saa fuldkommen ensartede, at f. Eks. en 
Therapeut, som kom til Palæstina, der fandt Anerkendelse og 
Optagelse indenfor Essæersamfundet og i det hele nød godt af den 
samme Behandling, som blev dets egne rejsende Medlemmer til Del. 
Herom lader sig desværre intet sige, thi Filon kan jo meget vel 
have foretaget sin Sammenstilling paa Grundlag af de Overens- 



^) Man kan ikke derimod, som Zeller gør det (III 3, p. 374), indvende, at Filon 
nødvendigvis maatte have omtalt det i Indledningen til Q. O. P. L., om han havde 
kendt ægyptiskeEssæere; snarere kimde man iL. M. sart Se Kat ri TlaXmatlvi] EvqIu 
K. r, L finde en Antydning af, at noget saadant netop var Tilfældet. 

§♦ 
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stemmelser, som ogsaa vi kan iagttage. Men sikkert er det under 
alle Omstændigheder, at en hel Del Ideer er fælles; og selv om 
altsaa Therapeuterne ikke kan afgive noget helt paalideligt Vidnes- 
byrd om Essæersamfundenes Udbredelse, beviser de dog, at den 
essæiske Bevægelse taget i videre Forstand ogsaa var naaet til 
Ægypten. 

Ret ejendommehg er iøvrigt den aleksandrinske Filosofs 
Redegørelse for, hvor Therapeuterne findes: 7io}i,}.axov /åsv ovv rijg 
olzovfxévrfi éarl ro yévog — Eåee yaq dyad'ov t€?.€tov (jLBTao%elv 
ual TTjv 'EXXada nccl ttjv ^ag^aQov — nksovå^ei åé év Alyvnrtp 
xaS-' haoTov tcqv éniitakov/Liéi'iov vofimv mi (xaliGra neQi 
irjv !Ah^avdQStav. (D. V. C. 21 M, II 474, 35ff.). Hvad menes 
nemUg med, at Therapeuternes yéi^oq findes overalt, baade blandt 
Hellener og Barbarer, skønt det dog ellers af hele Skildringen 
klart fremgaar, at de er betragtede som Jøder? I Ahnindehghed 
ser man deri kun en Udtalelse om, at Folk af Therapeuternes 
Tankegang og Livsførelse eksisterede overalt; Filon skal saa dertil 
have medregnet græske Filosoffer som Platonikere og Nypy thagoræere, 
der i flere Henseender havde et stærkt asketisk-mystisk Præg, og 
den stoiske Filosofi, der var ret udpræget dualistisk. Denne For- 
klaring er godkendt af Wendland^), der tillige gør opmærksom paa, 
at Filon her bruger Udtrykket yévos, medens han senere under 
Skildringen af Kolonien ved den mareotiske Sø taler om Thera- 
peuternes avGT?]iua; men det lader sig alHgevel ikke nægte, at 
den er temraehg kunstig; thi intet andet Steds antyder Filon, at 
Therapeuter ogsaa kan bruges i en saa vid eller overhovedet i 
videre Betydning. Langt snarere har derfor Lucius Ret, naar han 
(Die Therapeuten, p. 16 f .) gør gældende, at dette Udsagn ikke kan 
forstaas anderledes, end at den therapeutiske Sekt efter Filons 
Mening var udbredt over hele den da kendte Verden, om end den 
havde sit Hovedsæde i Ægypten, og Conybeares Forklaring: »There 
may have been such societies in several of the great Jewish com- 
munities scattered round theMediterranean, e. g. in Cyprus, Corinth, 
Tarsus, Colossae, Antioch, Rome, Smyrna and elsewhere. But in 
the Alexandrian centre of which they were all offshoots, the mem- 
bers may have been more strict in their disciphne, more severe 
in their asceticism« (Philo about the contempl. life, p. 292) træffer 

'•) Jahrb. f. class. Phil. XXII Suppl., p. 733 f.; ligesaa af Zeller (III2, p. 378) og 
Bousset (Rel. d. Judent.^ p. 537). 
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utvivlsomt temmelig nøje Filons Tankegang. Om den ogsaa træffer 
Virkeligheden, er ganske vist et andet Spørgsmaal; den aleksan- 
drinske Filosof er jo desværre ikke nogen særlig paalideHg Hjem- 
melsmand, naar Talen er om rent historiske Spørgsmaal. Imidlertid 
fortjener hans Udsagn dog Opmærksomhed; vi vil i en senere Sam- 
menhæng komme til at tale om Spor af essæisk Jødedom i Kolossæ, 
Rom, Korinth og Galatien^), og disse kunde tyde paa, at An- 
skuelsen dog ikke er saa helt grebet ud af Luften, selv om de ganske 
vist ikke er tilstrækkeUge til at afgive et fuldgyldig Bevis for dens 
Rigtighed, Som Resultat af Undersøgelsen kan vi da fastslaa, at 
vi i D. V. C. under alle Omstændigheder har et Vidnesbyrd om de 
essæiske Ideers Forekomst indenfor jødiske Kredse i Ægypten, 
specielt i Aleksandrias Nabolag; og desuden et muHgvis ikke helt 
værdiløst Udsagn om Bevægelsens Udbredelse iblandt Jøderne i 
de fleste af den daværende Kulturverdens Storstæder. 



§ 13. ELCHASAIS VIRKSOMHED. 

Vi vender derefter tilbage til Essæismen i Palæstina for at 
undersøge dens senere Historie, saaledes som den kan udvindes af 
Hæreseologernes Beretninger. Hovedinteressen er her knyttet til, 
hvad der fortælles om Religionsstifteren Elchasais Virksomhed. 
Om selve denne Profets PersonHghed har der tidhgere været stor 
Uenighed blandt Forskerne, og man har ofte været tilbøjelig til 
at betragte det som tvivlsomt, hvorvidt han overhovedet har levet 
nogensinde. Ritschl var saaledes paa dette Punkt ret skeptisk^), 
idet han Hær. XXX 17 Dindorf II, p. 109, 32 f.: icai éTiizaXeiTai 
rag éTcmvvfiiag rag évra !/^A^«f' fandt antydet, at Elchasai var 
Navnet paa en Bog. Men af Rom. 11, 2: év 'Hlla og Hebr. 4, 7: 
év /Javiå slutter man dog ikke, at Elias og David er Benævnelser 
for Skrifter. I nyere Tid betragter ikke desto mindre Bardenhewer 
(Gesch. der altkirchl. Literatur I, p. 351) og Uhlhorn (R. E. V, 
p. 314) Profeten som en mytisk Personlighed, og Bousset (Haupt- 
probl. der Gnosis, p. 155) regner ogsaa med den Muhghed, »dass 
wir in ihm iiberhaupt keine Person und keinen Sektenstifter zu 



^) Cfr. ogsaa det p. 74 behandlede, af Josefos refererede Edikt til Øvrigheden 
paa Pares. 

2) Entsteh. der altkath. Kirche^, p. 245 f-, og allerede tidligere i Zeitschrift fiir 
hist. Theologie 1853, p. 591 ff. 
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sehen haben<(. Men til en saadan Skepsis overfor de overleverede 
Meddelelser foreligger der i Virkeligheden ingen Grund. Allerede 
Hilgenfeld protesterede (Ketzergesch., p. 433) derimod, og i aller- 
nyeste Tid har W. Brandt i »Elchasai, ein Religionstifter und sein 
Werk« 1 912, gjort Profetens Liv og Virksomhed til Genstand for 
en hel Monografi. Ganske vist er denne Forsker undertiden gaaet 
til den modsatte Yderlighed og har villet vide for meget; saaledes 
har han utvivlsomt givet Fantasien et for stort Spillerum, naar 
han f . Eks. (p. 37 ff .) udvikler, at Elchasai var en from Jøde og 
lykkelig Famihefader, at han fremdeles var en rolig og besindig 
Forkynder, der ikke veg tilbage for en pia fraus^), naar han mente 
dermed at kunne Igavne sin Religion o. s. v.; til det mere proble- 
matiske i Afhandlingen hører ligeledes den Skildring, der gives af 
Elchasæismens Udvikhngshistorie, og den ganske ubevisUge Forud- 
sætning, at af Sektens Religionsbog er »kaum etwas Wichtiges von 
seinem Inhalt uns gånzlich unbekannt gebheben« (p. 4). Men 
saadanne Enkeltheder kan næppe komme i Betragtning ved Siden 
af Brandts store Fortjeneste at have eftervist, at de Meddelelser 
om Profeten, der findes hos Epifanios og Hippolyt, i Virkeligheden 
indeholder saa mange konkrete Træk og samstemmer saa godt 
indbyrdes, at Eksistensen af Elchasais Personhghed kan betragtes 
som sikret; fremtidigt vil vistnok enhver Tvivl derom forstumme. 
Hvad først Profetens Navn angaar, divergerer Overleveringen 
noget; Epifanios skriver ^HXlai og Hippolyt 'HkxaGa'i', men 
disse to Former er sandsynUgvis kun forskellige Transskriptioner 
for det samme aramæiske Ord, og de andre Variationer er alle 
sekundære (cfr. Brandt, anf. Skr., p. 5 ff.). Hær. XIX 2 Dindorf I, p. 
326, 1 f. tydes Navnet som »den skjulte Kraft«: dm ro ^X HaXåiGå-cci 
åvvafjtv, ^at ås xfnaXv/UjnÉvov, hvilket vilde svare til aramaisk 
■'05 bTi. Det fremgaar ikke klart af Teksten, hvorvidt denne 
Forklaring er Epifanios' egen Opfindelse, eller den er ham over- 
leveret; men i Virkehgheden passer den meget godt. Den stemmer 

^) Brandt benævner selv den Optagelse af fremmede Elementer, som Elchasai 
skal have foretaget med fuldt Overlæg for bedre at kunne gøre Propaganda for sin 
Religion, »ein Schwindel« (p. 60). Men her overfor maa det i al Almindelighed gøres 
gældende, at en saadan Forklaring er ganske fejlagtig; Assimilation af religiøse Fore- 
stillinger foregaar sjældent eller aldrig med et bevidst Formaal; men meget mere 
fremkommer Synkretismen derved, at man stifter Bekendtskab med nye religiøse 
Ideer, finder Behag i dem og rent ubevidst optager og indarbejder dem i det Kom- 
pleks, man besad i Forvejen, hvorved da selvfølgelig baade de nye og de gamle kan 
undergaa forskellige Modifikationer. 
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med Transskriptionen, idet ^ almindelig gengives ved græsk ;; 
og n ved spiritus lenis, senere ved spintus asper (Brandt, p. 8). 
Efter Aet. 8, lo. kaldte man fremdeles Simon Mager ?^' dvva/Lugrov 
dbov T/ aakov/Liévj] fiayakri', det vilde derfor ikke være nogen 
urimelig Antagelse, at Elchasæernes Profet kan have ført Navnet 
»den skjulte Kraft«, og en saadan Benævnelse kan aldrig berettige 
den Slutning, at den paagældende Personlighed kun skulde være 
en Fiktion. En anden Mulighed var det at finde bj>5 i Ordets 
første Stavelse, saaledes at Betydningen blev »den skjulte Gud«, 
hvad der vilde ligge den græske Transskription endnu nærmere. 
1 10. Aarhundrede e. Kr. gengiver endvidere den arabiske Forfatter 
Ibn an-Nadim i sit Værk Kitab al-Fihrist rimeligvis Profetens 
Navn ved g.MA.jS'Ji (Chwolsohn, Die Ssabier II, p. 543 f.), hvilket er 
foreneligt med b^, men ikke med b">)i. Ganske vist er det arabiske 
Ord temmehg usikkert overleveret, for saa vidt som det mangler 
baade Vokaler og diakritiske Tegn, men alligevel tør man dog 
maaske deri finde en Bestyrkelse af Oversættelsen: den skjulte 
Gud, ion bt^. At Navnet kun skulde være det græske Aleksander 
eller Aleksios = aram. "'o:d'':n, som Wellhausen (Reste ^, p. 237) for- 
moder, er derimod næppe rimehgt. 

Om denne Elchasai ved vi nu, at hans Virksomhed maa være 
begyndt omkring Aar 100. Efter Hippolyt (Phil. IX 13 Duncker, 
p. 462, 62 f.) er han i Trajans tredie Regeringsaar fremtraadt med 
Forkyndelse af en ny Syndstilgivelse, der var blevet Menneskene til 

Del. Origenes betegner ganske vist hans Lære som yvcoutig 

a&éov %ai aGé^scTttTf^Q Hakov/Lis'pt^i 'EXy.tGa'irwv v6(ogtI knavi- 
aTafiéi^?]Q tak énKkrjoiais (Homili over ^ 82 hos Eusebios, H. 
E. VI 38 Schwartz, p. 252), men derpaa kan der ikke lægges 
synderlig Vægt; thi det staar fast, at han har forudsagt en Kata- 
strofe for det romerske Rige uuhv nXrjgovfiévcov iqiwv hav 
Tgaiavov Kalaagoc, (Phil. IX 16 Duncker, p. 468, 59 f.). Over- 
leveringens Paahdelighed er her indlysende deraf, at Forudsigelsen 
ikke er gaaet i Opfyldelse, og det er forgæves, at Ritschl (Entsteh. 
der altkath. Kirche, p. 246 f .), der mener, at Elchasais Aaben- 
baringer først hører hjemme i sidste Trediedel af 2. Aarh., for- 
søger at afsvække det heri liggende Kriterium for Tidsbestemmelse; 
at man nemlig skulde have antedateret en uopfyldt Profeti, tør 
sikkert betegnes som umuligt, medens det ikke indeholder nogen 
Vanskelighed at antage, at man har ladet saadanne blive staaende 
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til Trods for manglende Stadfæstelse af Historiens Gang. Harnack, 
der tidligere {Patrum Apostolicorum Opera rec. Gebhardt, Harnack, 
Zahn vol, III, p. XLV) hyldede sin Lærers Opfattelse paa dette 
Punkt, daterer nu ogsaa Bogens og Sektens Fremkomst til ca. 
100 e. Kr. (Chronologie II, p. 167 f.). 

En yderligere Stadfæstelse af Profetens Virksomhed ved andet 
Aarhundredes Begyndelse foreligger hos Epifanios, der Hær. XIX i 
Dindorf I, p. 324, 31 f. bringer følgende Oplysning: ovv^(pd-tj dé 
TOVTOiQ (se. Toig OaGalotc) fiétsusiTa 6 nakov/nevog 'HX^cu év 
XQOVotg Tgaiavov ^aaiXscog; efter Hæreseologens Opfattelse har 
altsaa Elchasai allerede under Trajans Regering, d. v. s. inden 117 
»sluttet sig til« Ossæernes Parti. I dette Udsagn er imidlertid den 
største Interesse knyttet til Forstaaelsen af ovvtjcpd-Tj; i Almindelig- 
hed finder man deri udtrykt, at Profeten først havde optraadt uden- 
for Ossæernes Kreds og dér vundet en Del Tilhængere; mellem disse 
og Ossæerne fandt da senere en Sammenslutning Sted (saaledes 
ogsaa Brandt, Elchasai, p. 46 ff.). Men derom staar der strengt 
taget intet i det anførte Epifaniossted; det hedder, at Elchasai 
selv sluttede sig til Ossæerne, og éyéveTO ypevdongocpijTtic; der- 
næst refereres en Del af hans Lærdomme, og det siges saa atter: 
oi'Tog ^BV ovv avG) avvfjTiTai tyj TTQoetQt^/uéi^rj uigéGei t>; tcov 
'OoGaiciQV iia?.ovfJSvrj (Dmdoii I, p. 325,29!). Den mest nær- 
liggende Forstaaelse heraf maa dog være, at Elchasai er begyndt 
med Tilslutning til Ossæernes Parti og først derefter er fremtraadt 
som Profet indenfor dette under Trajans Regering. Men man bør 
vel overhovedet ikke lægge for stor Vægt paa Udtrykket »slutte 
sig til«; med Rette taler Gfrorer (Philo II, p. 395) om »dem zwei- 
deutigen Ausdrucke GVvduTSG&cu, der iiberall wiederkehrt und 
nur einen sehr allgemeinen Sinn hat«, og det skal maaske her kun 
i al Ahnindehghed tilkendegive, at der var en meget intim For- 
bindelse og nært Slægtskab mellem Elchasai og Ossæerne. Men 
dette fører ganske vist i det forehggende Tilfælde til samme Re- 
sultat som den mere bogstavehge Forstaaelse; thi den simpleste 
Forklaring paa Slægtskabet er dog saa utvivlsomt, at Elchasai 
oprindelig har været Ossæer, og at følgehg den Bevægelse, som 
han rejste, maa betragtes som en Reformation indenfor dette 
Religionssamfund. Allerede Gfrorer fremsatte (anf. Skr. II, p. 399) 
den Anskuelse, at »Elxai sey urspriingUch Mitghed des essåischen 
Ordens gewesen, håbe sich aber spåter als den Gesandten Gottes 
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angekiindiget, die Lehre seiner Gesellschaft in einigen Punkten 
veråndert, und einen Theil seiner Briider auf seine Seite gezogen, 
wåhrend wohl die tibrigen bei der alten Regel verharrten«; og den 
deles af Hilgenfeld, der (Ketzergesch., p. 433 f.) ligefrem siger: 

»Elxai ging hervor aus den Ossåern«^). Hvad vi ved om 

Profeten og hans Optræden, taler i Virkeligheden ogsaa for, at 
denne Opfattelse er rigtig. 

Først og fremmest kommer her i Betragtning, at Elchasai var 
Jøde; det udtaler Epifanios tydeligt Hær. XIX 1 Dindorf I, p. 325, 7 f.: 
dno lovdaifov oqiimaevoc, mi tcc lovåaitov (pQOViov, VMtd vof-iov 
då fil] TioXiTBVOfÅBVOc.', thi at han ikke lever efter Loven, betyder 
nemlig sikkert kun, at han tillod sig enkelte Afvigelser derfra, 
f . Eks. Forkastelsen af blodige Ofre — som vi senere skal se, netop 
en essæisk Ejendommelighed. Hippolyt siger da ogsaa hgefrem: 
ovToc vofiov nolireiav n^o^alltTat åeleaG/Liaros diMjv, (paoKfov 
duv 7T6Qt.r6/uvto&ai Y.ai xaTcc vojnov ^rjv Tovg Ttsmartv 
«OTag (Phil. IX 14 Duncker, p. 464, 81 ff.). Hvorvidt Profeten 
har været i nogen videre Berøring med Kristendommen, er deri- 
mod meget tvivlsomt. Hans Hovedlærdomme var Forkastelse 
af blodige Ofre og i Modsætning dertil Anbefaling af Bade og 
Fællesmaaltider; desuden indskærpede han Respekt for Sabbaten 
og Forsigtighed med at meddele Sektens Lærdomme videre. Det 
er altsammen Træk, der ingenlunde er særlig kristehge, men som 
vi kender fra Essæerne paa Filons og Josefos' Tid. Elchasais Re- 
formbestræbelser er ogsaa lettest forstaaehge med dette Sam- 
funds Praksis som Baggrund. Essæerne bad saaledes med Ansigtet 
vendt mod Øst. Profeten var imidlertid en Modstander heraf — 
antagelig fordi han har misbiUiget den Dyrkelse af Solen, som 
motiverede denne Skik — og med stor UdførHghed indskærper han 
da, at Jerusalem bør være Kibla. En Del af Essæerne forkastede 
fremdeles Ægteskabet, og rimeligvis i Modsætning hertil gør El- 
chasai det gamle jødiske Standpunkt gældende med en saadan 
Styrke, at Kirkens Mænd, for hvem Askesen ogsaa stod som noget 
fortjenstfuldt, senere sagde om ham; ccnext^dviTat dé Trj TTaQ&sPiq:, 
juiGBi då TTJv éyytQUTitav, dvay/a^et åé yafAov. Endelig hører 



•^) Ogsaa Reaan. er tilbøjelig til at genfinde Essæerne i Elchasæeme, men tør 
dog intet bestemt udtale herom, fordi »l'hérésiologie chrétienne est un champ si 
trouble qu'on n'y peut suivre aucune piste sans s'égarer«. (Histoire du peuple d'Israel 
V, p. jy). 
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vi om Reformatoren, at han forkyndte en ny Syndsforladelse ved 
et Bad; umuligt er det ikke, at denne kan være tænkt i Relation til 
en tidligere hos Essæerne; i hvert Fald ved vi, at de var ivrige 
Baptister, og at de ventede sig sakramentale Virkninger af deres 
Bade. 

De her fremsatte Eksempler vil blive udførligere behandlede 
i det følgende, hvor ogsaa den nærmere Hjemmel derfor vil blive 
anført; det vil da vise sig, at aUe de væsentlige Træk i Elcha- 
sæismen kan finde en naturlig Forstaaelse som reformeret Essæisme, 
og i denne Omstændighed ligger det stærkeste Vidnesbyrd om 
Opfattelsens Rigtighed. Dette Bevis vil altsaa bHve leveret i den 
følgende Fremstilling af de forskellige essæiske Lærepunkter; i denne 
Sammenhæng beskæftiger vi os kun med de ydre Vidnesbyrd for 
Hypotesen, og af disse maa omtales et endnu. 

Paa Epifanios' Tid hed Elchasæismens Udløbere Sampsæere, 
og om disse meddeles det Hær. LHI I Dindorf 11, p. 508, 8 ff., at 
foruden Elchasais Aabenbaringsbog q)aai åå xat allo ^i^liov e%HV 
Jetccl l€y6fÅ.tvov dåslcpov tov 'HUat Den her omtalte Jexai 
er os imidlertid ellers ganske ubekendt, og der er derfor nogen 
Grund til at formode, at Navnet kan bero paa en Misforstaaelse 
af en eller anden Art. Wellhausen (Reste^, p. 237) antager, at Jexai 
i Virkehgheden er det samme som Elxai, og at Epifanios af den for- 
skellige Skrivemaade er ledt paa Vildspor; da han troede at have 
med to Personer at gøre, har han resolut gjort »Jexai« til Elchasais 
Broder. Denne Forklaring er dog ikke særlig sandsynlig; dels er 
Forskellen saa stor, at Elxai næppe vilde blive skrevet som Jexai, 
og dels er det heller ikke rimeligt, at Epifanios alene af den Grund 
skulde have gjort ham til Elchasais Broder. Og der gives en anden 
Mulighed, som vistnok er langt mere nærliggende. Hær. XIX i 
Dindorf I,- p. 325, 4 f. hedder det: {paal åt nat ålKov tivd 'Is^aiou 
eivai ååsl(pov tovtov, og Formen 'Je^aioQ findes ogsaa i Epitome 
XIX Dindorf I, p. 353, i; denne le^al = lå^alo'^ sammen- 
stilles nu naturligt med den andetsteds hos Epifanios forekom- 
mende Benævnelse 'hooaiot, hvori Hilgenfeld (Ketzergesch., 
p. 138 f.) atter med Rette genfinder 'EoGatoi. I den ovennævnte 
Meddelelse vilde der da være sagt, at ligesom Sampsæerne besad 
Elchasæernes hellige Skrift, som de med Rette førte tilbage til 
Elchasai, saaledes havde de ved Siden deraf en oprindehg essæisk 
Bog, som de analogivis førte tilbage til Is^ai; og naar Elchasai 
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Og Jexai af Traditionen var gjort til Brødre, vilde deri yderligere 
ligge en Antydning af, at de paagældende Religionsformer var 
nært beslægtede. Nu ved vi, at Essæersamfundet paa Josefos' 
Tid havde egne hellige Slmfter, og efter den Rolle, som disse 
spillede, er det ikke umuligt, at de kan være blevet bevarede under 
de Omformninger, som Sekten senere undergik, saaledes at de 
kan have eksisteret endnu paa Epifanios' Tid, i hvert Fald et enkelt 
af dem. Forskellen mellem Jexai og Essai er heller ikke større, 
end at det meget vel var tænkeligt, at det første kunde opstaa 
af det sidste gennem en Udviklingsproces, der strakte sig over 
et saa langt Tidsrum og desuden indeholdt eri Overgang fra et 
Sprog til et andet. Men selvfølgelig, paa et Omraade som det 
foreliggende kommer vi vanskeligt videre end til mere eller mindre 
usikre Formodninger. 

Hvad Epifanios eUers ved om disse Itooaiot, er noget 
dunkelt; Hær. XXIX i Dindorf II, p. 80, 10 ff. fortæller han, at 
de Kristne først kaldtes Na^fOQaioi, men dernæst yéyovs én 
oliym XQovrp %aleiod^m amov^ md IsmaiovQ, ngiv ij em rijc 
'Avtio%daQ aQXV^ Xa^coaiv al /n.vcO'rjTal aaXhiGåai Xqigtiu- 
voi. Nu synes hvad han fortæller om Na^cogaioi og XgiGTia- 
voi at bero paa god Overlevering (cfr. Aet. 24, 5; 11, 26), og 
der kunde følgefig være nogen Grund til at antage det samme om 
'isGordoi; under alle Omstændigheder har Epifanios ikke selv 
fundet paa det, thi han er tydehgt nok i stor Forlegenhed med, 
hvorledes den paafaldende Benævnelse egenthg skal forklares; 
men da hans gode Vilje til at vide Besked om alt her som sæd- 
vanligt er betydeligt forud for hans Evner, finder han ud af, at 
Navnet havde de Kristne efter Davids Fader 'ftaoai, og den 
samme Forklaring giver han til Bedste Hær. XXIX 4 Dindorf II, 
p. 83, 26 ff.i). At denne Motivering ikke kan være rigtig, er 
umiddelbart indlysende; men selve Meddelelsen kunde derfor 
meget vel hvile paa en virkehg Tradition. I saa Fald kan den 
ganske vist ikke forstaas saaledes, at alle Kristne først hed 
Nazaræere, dernæst Jessæere og til sidst XQiajtavoi; men Epi- 
fanios maa da have generaliseret en dobbelt Oplysning, dels om 
at nogle Kristne først var blevet kaldt Nazaræere, og dels om at 
andre tidligere hed Jessæere. Er nu fremdeles Jessæere = Es- 
sæere, kan man som Grundlag for Epifanios' Notits med ikke 

^) Det er dog her faldet ham ind, ^t man ogsaa kunde udlede Navnet af 'Itjsovs- 
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ringe Sandsynlighed formode den historiske Virkelighed, at Med- 
lemmer af Essæersamfundet havde ladet sig vinde for Kristen- 
dommen; og at dette ogsaa af andre Grunde er en rimelig An- 
tagelse, vil senere blive nærmere paavist. 

Et Vidnesbyrd om, at IsGoaioi faktisk for Epifanios var 
identiske med EGGcciot, finder man i Hær. XXIX 5 Dindorf II, 
p. 84, lof.; her henvises der som Bevis for Paastanden om, at 
de Kristne en Gang hed liGGaiot, til roig tov øiXojvoq vtto- 
juvrj/iianiv sv ttj jitQi Imaamv avrov sniygafpof^tevrj (H^lm', 
da Skriftet skal indeholde en Skildring af den therapeutiske 
Koloni ved den mareotiske Sø, sigtes der altsaa til D. V. C, idet 
Epifanios naturhgvis betragter Therapeuterne som Kristne. Nu 
indledes D. V. C. med Ordene 'EGaccicov négi åiahxOfic, og 
derpaa har Epifanios sikkert tænkt, idet han uden videre identi- 
ficerer 'EggxxIoi og 'ItGGCuoi. En saadan Forstaaelse er utvivl- 
somt langt naturligere end den, der f. Eks. er gjort gældende af 
Brandt (Elchasai, p, 48). Derefter skulde Epifanios have kendt 
D. V. C. i en Skikkelse, hvori der først kom en Skildring af Es- 
sæerne, dernæst af Therapeuterne; den første Del var derfor 
overskrevet: n^^i EoGakov, men denne Titel, som ogsaa fik 
Gyldighed for hele det dobbelte Værk, var imidlertid som Følge 
af en Dittografi bleven til nEPHESSAlJlN. Hertil er 
imidlertid at sige, at Værkets Eksistens i dobbelt Skikkelse paa 
Epifanios' Tid er højst problematisk, og af Begyndelsesordene i 
vor D. V. C. kan Dittografien ikke udledes, da Ordstillingen her 
er omvendt: EoGamv irtQi. Umuhgt er det ogsaa at udlede 
hele Epifanios' Teori om ItGGaioi som Benævnelse for de Kristne 
af D. V. C. Han lægger nemlig (Dindorf II, p. 84, i f.) Vægt paa, 
at IrjGOVQ Katd Tfjv 'Eiigahfjv diaXhyirov dtQansyTijq y.aXthai, 
fjTot largoQ zai GcotriQ. De ægyptiske Eneboere er ham altsaa 
bekendte under Navnet Therapeuter, og naar han her henholder sig 
til Overskriften og betragter dem som en Del af 'EGoaioi = 
leGGaiof, maa dette bero paa hans Bestræbelse for at finde en aner- 
kendt Autoritet for den Anskuelse, han ad anden Vej er naaet til, at 
de Kristne en Gang hed saaledes. Hertil kommer, at den Aar 
426 e. Kr. døde Nilos, Abbed for et Kloster paa Sinaj, har den 
samme Benævnelse i De monasiica exercitatione^ (Migne P. G. 
LXXIX, col. 721). Her fremstilles L^GGaloi som en asketisk 
Sekt, der bestandig levede i Telte, afholdt sig fra Vin og Lækkeriet 



93 

og beflittede sig paa en etisk Livsførelse. De nedstammer fra 
Jonadab ben Rekab, og deres Navn forklares af deres store 
Interesse for i%(OQia; rrxir betyder jo at skue. I De voluntaria 
'pawpertate 39 (Migne P. G. LXXIX, col. 1017) findes en lignende 
Skildring; dér hedder det om Sekten, hvis Navn dog ikke nævnes, 
at den lever i frivillig Ejendomsløshed efter Jer. 35, 7. Men disse 
Oplysninger gør dog egentlig mere Indtryk af at være hentede 
fra en eller anden sen Tradition om leooaioi 3: Essæerne end af 
at hidrøre fra Benyttelse af D. V. C. med en forvansket Over- 
skrift. Vi anser det da for sandsynligt, at bag Epifanios' og NUos' 
'Isoomot skjuler sig i Virkeligheden det velkendte EoGccwf. 

Efter denne lille Digression vender vi igen tilbage til Elcha- 
sæismen og spørger, i hvilke Egne Profetens Virksomhed er faldet; 
noget bestemt herom erfarer vi desværre ikke, men Sandsynlig- 
heden taler dog for, at han til at begynde med er optraadt i det 
nordlige Palæstina eller Syrien, hvor den jødiske Befolkning var 
temmehg talrig, og hvor det ingenlunde er udelukket, at der paa 
Trajans Tid ogsaa kan have været Essæersamfund. En Kends- 
gerning er det i hvert Fald, at Elchasæismen i Syrien fandt 
hurtig Udbredelse, saaledes at der et Aarhundrede efter Profetens 
første Optræden var en betydelig Discipelkreds i Åpamea; derfra 
udsendtes nemlig i Begyndelsen af 3. Aarh., medens Kallist var 
Biskop i Rom (217—22), en af Sektens Tilhængere Alkibiades, 
for at han skulde skaffe den ny ReHgion Indpas i selve Verdens- 
hovedstaden. Og Damaskus' Egne som Bevægelsens Udgangspunkt 
stenuner ogsaa ganske godt med Epifanios' Meddelelser; vel synes 
Egnen omlcring det Døde Hav stadigt at have været Essæernes 
Hovedsæde, men Hæreseologen omtaler jo tillige 'Oaoalot i de 
ituræiske Distrikter nord for Genesareth Sø. Her skal vi rimehgvis 
tænke os, at Elchasai er fremtraadt og har vundet sine første 
Disciple; og derfra maa da den nye Religion ogsaa have bredt 
sig Syd paa til de Essæere, som boede hinsides Jordan. 

Om de forskellige Stadier i Elchasæismens UdvikUngshistorie 
har vi saa godt som ingen Efterretninger. Baade Tiden og Stedet 
var i høj Grad gunstige for Synkretisme, hvorfor vi maa regne 
med den Mulighed, at den Skikkelse, hvori vi kender Religionen 
gennem Ekscerpter fra den af Alkibiades medbragte Bog, kan 
afvige noget fra Profetens oprindelige Forkyndelse. Men paa den 
anden Side maa det dog erindres, at religiøse Anskuelser, der er 
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nedskrevne, ikke saa let lader sig forandre; en hellig Skrift er i 
Virkeligheden en betydelig konservativ Garanti, Den Religion, 
hvorfra Elchasæismen fortrinsvis kunde modtage Paavirkning, var 
naturligvis Kristendommen, der jo fremtraadte som en Faktor 
med stedse stigende Betydning. De to Religioner var desuden 
beslægtede, for saa vidt som de begge havde deres Udspring i 
Jødedommen, og det var derfor ret nærliggende, at kristelige 
Forestilhnger kunde finde Optagelse i den elchasæiske Dogmatik. 
Denne Mulighed maatte selvfølgelig bhve til VirkeHghed, saa 
snart Elchasæersamfundet i sin Midte havde optaget Kristne; 
men alt tyder paa, at Profetens Disciple først paa et sent Tids- 
punkt har begyndt at drive Propaganda indenfor Kirken; og 
Formidlingen er da foreggaet gennem Sekter, som man med Rette 
har kaldt essæiske Jødekristne. Naar Brandt (Elchasai, p. 41 ff.) 
mener, at Profeten lige fra første Færd har fundet stor Tilslutning 
i hedenske Kredse, nemhg iblandt de jødiske Proselytter, er dette 
vistnok ogsaa tvivlsomt. Hans Opfattelse staar og falder med den 
Formening, at Elchasai til at begynde med erhvervede sig en 
Del Tilhængere alle Vegne fra, og først derefter fulgte saa Sammen- 
slutningen med Essæerne; hvis, som vi formoder. Forholdet snarere 
er dette, at Elchasais Virksomhed hge fra Begyndelsen af er faldet 
indenfor Essæersamfundet, er Betragtningen egenthg dermed 
umuUg. Og de Grunde, som Brandt anfører for sin Anskuelse, 
holder heller ikke Stik. Elchasais Forbud mod at døbe paa Sab- 
baten (Hippolyt, Phil. IX 16 Duncker, p. 468, 51 f.) forstaar 
han saaledes om den jødiske Proselytdaab; men det skal senere 
blive eftervist, at dermed maa der være sigtet til et Initiationsbad, 
hvorved man. optoges i Kredsen af Profetens Disciple; det var 
altsaa et Bad, som Jøderne maatte underkaste sig, og det kan 
ikke bevise, at Elchasai ogsaa har optaget Hedninger {ae^o^avoi). 
Det andet Bevis henter Brandt fra en meget dunkel Ytring i Phil. 
IX 13 Duncker, p. 462, 51 ff., hvor det nemhg om Elchasais nye 
ReUgionsbog hedder: ravTfjv and 2'f]Q(ov tijs IlaQ&iag naQtihj- 
(févat Tivd avdqa åiaaiov HXxaQat, riv naQédioaé tivl Xsyofiévm 
So^iai', xQrifÅUTiGd^tlGav vno ayyeXov. Slutningssætningen er 
her tvetydig, idet man kan oversætte; »om hvilken han berettede 
[naQédft^Kt), at den var aabenbaret en vis Sobiai af en Engel«; 
eller man kan forbinde paa en anden Maade og gengive: »og 
hvilken han saa gav videre til en Mand ved Navn Sobiai; den var 
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aabenbaret af en Engel«. Ingen af disse Oversættelser fører imidler- 
tid til noget særlig sandsynligt Resultat, og da der i ^tjqwv 
rimeligvis skjuler sig et Stammenavn; de parthiske Serer, er det 
ikke umuligt, at So§t.ai Ugeledes kan være Betegnelse for en 
Flerhed; Hippolyt har da fejlagtigt opfattet Udtrykket som Navn 
paa en enkelt Person. Brandt ser nu i ^'o^ta'i en græsk Traiis- 
skription for 5<"'^'-'32, Part. pass. af vsis, farve, vaske, bade, og 
»de badede« forstaar han da om dem, der underkastede sig den 
jødiske Proselytdaab; Epiktet benævner jo ogsaa en saadan /?6- 
§ai.i(.(évoc (Diss. II 9, 20 Schenkl, p. 130). Imidlertid er det 
meget tvivlsomt, at man skulde have betegnet de jødiske Proselyt- 
ter paa denne Maade; var overhovedet Forklaringen »de badede« 
rigtig, laa det i Virkeligheden nærmere at forstaa dette Udtryk 
om dem, der ved et Initiationsbad var blevet optagne i Profetens 
Religionssamfund. Men bedre er det rimeligvis at sammenstille 
disse ^'o^ia'i' med et baptistisk Samfund i Eufrategnene; i Ko- 
ranen og andetsteds i deri arabiske Literatur er jo omtalt de 
saakaldte Sabiere, og Subba er Mandæernes Selvbetegnelse i Om- 
gang med anderledes troende. I saa Fald skal man ikke over- 
sætte: »som han gav videre til Sablerne«; thi vel angives Sekten Mugh- 
tasila eUer »Sablerne, i Sumpene« i Kitab al-Fihrist at være stiftede 
af ^^^^\, men en Meddelelse om, at denne fjerne Sekt havde 
modtaget Aabenbaringsbogen, kunde dog næppe have nogen 
synderlig Interesse for Alkibiades' Tilhørere i Rom; for dem var 
det Hovedsagen at vide, hvorfra Elchasai selv havde faaet Bogen, 
ikke hvem han senere havde givet den til. Den bedste Over- 
sættelse af Stedet er derfor sikkert: »om hvUken han overleverede, 
at den af en Engel var aabenbaret for Sablerne«, fra hvilke — 
det er en selvfølgelig Underforstaaelse — han selv da atter havde 
faaet den^). Vi skal senere se, at den deri liggende Antydning af 
Lærdommens orientalske Oprindelse rimeUgvis indeholder en 
Sandhed. Her nøjes vi med at konstatere, at der af ^o^iat 
ikke kan hentes noget Bevis for, at Elchasai har vundet Tilslut- 
ning iblandt ae^o/Lievoi. 



^) Hermed stemmer i Virkeligheden fortrinligt Origenes' Bemærkning om Sek- 
tens hellige Skrift i Homilien over ^p 82, anført af Euseb. H. E. VI 38. (Schwartz, 
P- 253): Kai ^i^Xov Tivå cpégovGi, rjv XéyovGi £| ovgavov Trsnvrnxsvau Hvis Elchasai 
nemlig selv lærte, at en Engel havde bragt Bogen til de orientalske Døbere, kunde 
Origenes let give denne Forestilling et kort Udtryk ved at sige, at Bogen var faldet 
ned fra Himlen. 
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De første Tilhængere udenfor de egentlige Essæeres Kreds 
hax Elchasæismen rimeligvis fundet iblandt de Jødekristne, og 
da fortrinsvis blandt saadanne, som før deres Overgang til Kristen- 
dommen havde været Essæere eller staaet den essæiske Bevægelse 
nær. At der nemUg virkelig har været saadanne essæiske Kristne, 
slutter vi dels af Epifanios' før nævnte Meddelelse om, at Medlem- 
mer af Menigheden, før det fra Antiochia udgaaede Navn Xqi- 
OTtavol trængte igennem, blev kaldt haGaloi, og dels deraf, 
at der mellem Kristendommen og Essæismen var saa mange Lig- 
hedspunkter, at det for en Essæer var temmelig nærliggende at 
betragte Kristendommen som en Forbedring af hans egen Re- 
Hgion eller i hvert Fald supplere denne med kristelige Elementer; 
for saa vidt er det utvivlsomt berettiget, naar Ritschl taler om 
»essenisches Judenchristentum«. Let forstaaeligt er det ligeledes, 
at saadanne kristianiserede Essæere kan have følt sig mere til- 
talte af Elchasais Reform af Essæismen; den havde jo dog, naar 
alt kom til alt, bevaret mere af dé Forestillinger, som de fra 
tidligere Tid af var fortrolige med, og passede i det hele bedre der- 
med end Kristendommen. Et Vidnesbyrd om, at saadanne Over- 
gange fra den ene Religionsform til den anden virkelig har fundet 
Sted, forehgger da ogsaa i den kristelige Sekt, som Epifanios kalder 
Ebjonæerne; disse har nemlig sikkert for en stor Del været for- 
henværende Essæere. Hær. XXX 3 Dindorf II, p. 92, 11 ff. 
beretter Hæreseologen som følger: t«;^« ås olfim åno tov Gvpacp- 
x^^vai avToh (se. toIc, 'E^wvaioig) 'Hl^alov tov ipevåo- 
'jiQ0(p7]T'i]V, TOV TcuQa TOtQ ^afJApf^voiQ Kul EogtivoIq ual 
JBXjisaaioig ncclov/Lisvoig it- t. L Vi hører altsaa her, at Elchasai 
havde fundet Antagelse hos Sampsæerne, hvilket er talt ud fra 
Epifanios' eget senere Tidspunkt; at Profeten ligeledes anerkendtes 
af de Essæere, iblandt hvilke hans Virksomhed var faldet, og 
selvfølgelig iblandt de Disciple, der kaldte sig efter ham, er en 
Sprogbrug, som trods dens Tautologi ikke kan forundre, thi ogsaa 
ellers træffer vi hos Epifanios Interesse for at opregne saa mange 
Kætternavne som muUgt, og sagligt stemmer Meddelelsen ganske 
med den Anskuelse, som vi tidligere har gjort gældende. Det 
nye er her Talen om en mwafpem meUem Elchasai og Ebjonæerne. 
At nu denne næppe skal tænkes saaledes, at Profetens Disciple 
og det jødekristeHge Parti paa en Gang sluttede sig sammen paa 
nærmere aftalte Betingelser med gensidige Indrømmelser, kan 
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man vist med temmelig stor Sikkerhed paastaa; det er kun et 
af Epif anios' velkendte skematiske Udtryk for, at Elchasais For- 
kyndelse efterhaanden har vundet Indgang og til sidst almindelig 
Antagelse i ebjonæiske Kredse, hvor den da rimeligvis er blevet 
suppleret med Anskuelser, som disse Mennesker havde bragt med 
fra deres essæisk-kristelige Fortid. Noget saadant antyder Epi- 
f anios Hær. XXX 17 Dindorf II, p, iio, 4ff.: ijåfj ås fioi mi 
avcoréQG) TrQoåsåi^loatat (og rama (lev 'B^lcov om ijåei, (åstcc 
naiQOV dé ol åii avrov Gvvacpd-évtsg rrø 'Hkia'l' iG^ijitciat 
fiév TOV 'E^icovog rriv itSQiTOfifiv mi to aa^^arov mi xa 
Bd-i], TOV ås Hktai TTjv (pavTaalav k, t. å. Her hedder det, 
at Ebjonceerne sluttede sig til Elchasai, hvilket jo stemmer for- 
trinhgt med den ovennævnte Forstaaelse af Gvva(psia. Naar 
det fremdeles siges, at Sekten fra »Ebjon«, d. v. s. fra Perioden 
forinden Tilslutningen til Elchasai, havde Omskærelse, Sabbat og 
Moselovens andre Bestemmelser (tos s&ij), kan dette ogsaa være 
rigtigt nok, men for Elchasæerne var sligt ganske vist ikke noget 
nyt; thi- som allerede nævnt havde Profeten foreskrevet sine Til- 
hængere det samme. Om Elchasæismens Forhold til Ebjonæerne 
og de andre beslægtede Sekter har vi endehg ét tredje Udsagn 
i Hær. XIX 5 Dindorf I, p. 329, 6 if.: GVvaécTSTai ydg ovtoq 
nahv 6 'HXiai Toig fisra tov Xqigtov E^mvaiotg, ålla 
nat Toig Na^mqaioig roig fASTSTisiTa ysyovoai. v,al asxQTjvrai 
avT(p TÉGGagsg aiQÉGsig, éiisiåfj x)-skyovtai t^ uvtov nlavrj' 
E§mvamv rs, tcov fzsTSitsiTa Na^mQamv, Ooaamv rs tav 
TiQo avTov mt avv amm, mt NaoUQakov riov åvco [åoi tiqo- 
dsåi^KcofiSVwv. Interessant er Tilføjelsen til OoGaiav) strengt 
taget kunde ganske vist de Essæere, som levede før Elchasais 
Optræden, ikke godt gøre Brug af hans Vildfarelse; der forehgger 
altsaa her en Lapsus, hidrørende fra Epifanios' Lyst til at være 
saa fuldstændig som mulig; men selve Udtrykket 'Ooaaicov rs 
T(ov TCQO avTov mi Gvv avrm tyder dog i Retning af, at El- 
chasai virkelig er udgaaet af Essæernes Kreds, og indeholder saaledes 
en ny Stadfæstelse af denne ovenfor fremsatte Anskuelse. Paa- 
faldende er det, at Epifanios ikke her som Hær, XXX 3 nævner 
EXasaaioi som selvstændigt Sektnavn; men dette Begreb har 
han maaske fundet udtrykt ved 0/ avv avim Oooaioi og de 
Tilhængere, Profeten fik fra de tre andre Sekter. Hvad Hærese- 
ologen nu nærmere har ment med disse Ebjonæere, Nazoræere 
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og Nasaræere, frembyder et meget indviklet Problem; dels er hans 
egne Udtalelser derom uklare, dels er det vanskeligt at forene disse 
med de andre oldkirkelige Forfatteres Benyttelse af de samme 
Sektnavne. En nærmere Behandling af dette Spørgsmaal vilde 
imidlertid kræve et Arbejde for sig og falder ogsaa udenfor den 
foreliggende Sammenhæng, hvor det kun kommer an paa at vise 
Ebjonæernes, og da navnlig de af Epifanios Hær. XXX skildrede 
Ebjonæeres Slægtskab med Essæerne. Vi indskrænker os derfor 
til et Forsøg paa at udrede Meddelelserne om dette Forhold. 



'■ § 14. EBJONÆERNE. . ' 

E^^tODVCtm kender Irenæos som Betegnelse for en jøde- 
kristeUg Sekt, der benytter Matthæusevangeliet, bekæmper Paulus, 
fastholder Omskærelse og de jødiske Skikke, men fornægter Kristi 
Guddom og hans Fødsel af én Jomfru^), og noget lignende ved 
Hippolyt i Phil. VII 34 (Duncker, p. 406, 50 ff.); VII 35 (p. 406, 66) 
nævner den romerske Kætterbekæmper 'E^i(ovog 6%oX'^, forud- 
sætter altsaa en personhg Sektstifter Ebjon, og det samme gør 
allerede TertulUan^). Origenes kender to Slags Ebjonæere (0/ 
åttTol JE^mvaioi), dels nemlig saadanne, som benægter Jomfru- 
fødselen, og dels saadanne, som godkender den (C. Cels. V 61 
Koetschau II, p. 65, yfi.); begge Grene forkaster dog Paulus' 
Breve (C. Cds. ~V 65 K. II, p. 68, 11 ff.) og holder fast ved 
Moseloven (C. Cels. II, i K. I, p. 126, 16 H.). Væsentlig overens- 
stemmende hermed er de Meddelelser, som Eusebios giver H. E. 
III 27 og. VI 17 (Schwartz, p. 106 og 237), og Om. Hieronymus' 
Notitser^) dømmer Hilgenfeld (Ketzergesch., p. 441), at »iiber die 
Ebionåer folgt Hieron5n:nus iiberhaupt der gangbaren hareseo- 
logischen Darstellung, insbesondere dem Hippolytus I (o; Syntagma), 
obne genauere Kenntniss zu beweisen«. 

Langt udførUgere er imidlertid den Skildring af Ebjonæerne, 
som findes hos Epifanios, og denne har som antydet fortrinsvis 
Interesse i vor Sammenhæng. Naar vi i det følgende holder os 



1) Adv.Hær. 1 26, 2 (Harvey I, p. 213); III 11, 7 {II. p. 45); IH 15, 1 (II, p. 78 f.)j 
III 21, 1 (II, p. iio); IV 33. 4 (II, P- 259 f-); V i, 3 (II, p. 316 f.), 

2) De præscr. hær. 33 Oehlerll, p, 32; De came Christi 14 Oehler II, p. 450; 
De virg. vel, 6 Oehler I, p. 891. . 

3) De findes i Kommentaren til Jes. i, 12, Matth. 12,2 og 12,13 samt i 
Ep. 89 ad Augustmum (citerede hos Hilgenfeld, p. 441 f.). 
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udelukkende dertil pg behandler Sekten uden Hensyn til de oven- 
nævnte andre Meddelelser derom,, finder vi Berettigelsen til en 
saadan Fremgangsmaade dels deri, at Formaalet her ikke er at 
klare Ebjonæerproblemet i hele dets Udstrækning — kun hos 
Epifanios' Ebjonæere forekommer nemlig essæiske Ejendommelig- 
heder — og dels deri, at denne Forfatter har haft særegne Kilder, 
i hvert Fald for en meget væsentlig Del af sine Oplysninger. Før han 
blev Biskop, havde den ihærdige Kætterfjende jo i henved 30 Aar 
forestaaet et Kloster i Eleiitheropohs i Judæa, og af Fødsel var 
han ogsaa Palæstinenser. Han maa derfor antages at have haft 
god Lejlighed til at gøre sig bekendt med sin Samtids jødiske 
Sekter, deres Traditioner og hellige Skrifter; og trods sin ube- 
stridelige Indskrænkethed viser han dog paa den anden Side en 
næsten pinlig Nøjagtighed i Gengivelsen af, hvad der er kommet 
ham for Øre; hvor han derimod fremfører sit eget, er dette i Reglen 
saa ganske misforstaaet, at det forholdsvis let lader sig udskiUe^). 
Man tør derfor formode, at der bag de tilsyneladende ret for- 
virrede Meddelelser ofte kan skjule sig værdifulde Overleveringer. 
Forinden Epifanios Hær. XXX skildrer Ebjonæerne, omtaler 
han i XXIX først Na^coQaiot. I denne Sammenhæng frem- 
sætter han den før omtalte Opfattelse, at de Kristne i Begyndelsen 
hedNazoræere, dernæst Jessæere og til sidst fik Navnet XQiOTiavol] 
nu ved vi fra Aet, 24, 5, at den første jødekristehge Menighed 
blev kaldt jj rav Na^mQumv al'^saig, og det er i Virkeligheden 
ikke usandsynligt, at de Nazoræere, som Epifanios giver os en 
Skildring af, kan have været Efterkommere af Urmenigheden. Om 
deres Opholdssted meddeler han følgende: kart ås ccmij ^ aiqeaiQ 
7] Na^WQaiav év rfi JBeQomicov nsqi rijv Koihjv Svqmv mt 

'•) Cfr. tidligere p. 43 f. Et morsomt Eksempel er de hemmelighedsfulde Ord, 
som Elchasai overleverede sine Disciple til Brug ved Bønnen. Epifanios gengiver 
dem Hær. XIX 4 Dindorf I, p. 328, 6 f. saaledes: cé^ap åvi8 fiuit^ vcaxds duaeifi 
dvTj Saapifi vmxds iim^ åvlS a^ag asXdfi, hvilket er fuldstændig korrekt; thi naar 
man ud fra det midterste Ord dvi^ læser samtlige Ord bag fra og gaar frem eller til- 
bage, faar man følgende aramaiske Tekst {^3-1 ^431-; QT'a pD''by ~r0'3 NSN 
O: jeg vidner for Eder paa den store Doms Dag (Løsningen er fremsat af M. A. Levy 
i Z. D. M. G. 1858, p. 712). Til Trods for, at der samtidigt er overleveret Formaningen: 
lirjåtls S»J^»?<'?/ i^^jV E(}(ir]vsiav, forsøger dog Epifanios en Forklaring af de gaadefulde 
Ord; men her er han ubetinget uheldig; efter ham skal de nemlig betyde: nccQskd'hoj 
rajcsivaeiq åz Tcav naxé^mv juov, t^S ■nazix^QioBtog avx&v xai XtttanavTjfiaTOS 
awcov Kttl %6vov avtmv, ■narcntaTrinaTt év xaTaitQi<Sfi Sicc rav TtatfQcov fiov, 
djth taTiEivcoGScog '!tagsl9'ov6r]g iv dnoaroXij xslsitoBsojgi og endnu værre er den 
Udlægning, han i det følgende forsøger af denne i sig selv temmelig meningsløse 
Oversættelse. 
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év TY] JsKanohi TteQi t« t^s IléXkfjg ftsQfj, aal év r^ Baaa- 
vktåi év T?j hyo^évj) Kfom^fj, Xm%å^ri åh 'E^Qaiarl Xsyofisvvj. 
éii€id-€v yaQ 7] ccQxi] yéyove fisra tijv åno tmv 'IsqogoIvjikov 
fji^ramamv, navrtov tmv anoGroXmv ræv kv IJéXXrj ^KrjzOTæv, 
Xqigtov q)7jaavTos xaraUiipat ra leqoGo'kvfjLa v,al ava%G}Q^6m 
ål ijv ij/j-ekke naox^iv noXioQMav. mi én Ttjg romvrr^Q vno- 
d-éaecog Trjv UsQaiav oiierjaavreg éx6i68, cJe sg)fjv, åisTQi^ov. 
évtHvd-sv ri nara rovg Na^cogatovg aiqeaig ea%sv rfjv ^QX^^- 
(Hær. XXIX 7 Dindorf II, p. 87, 28 ff.). Sekten fandtes altsaa 
efter hans Opfattelse i Berøa i Cølesyrien o: Aleppo, fremdeles i 
Dekapolis i Egnen omkring PeUa og endelig i Kokab i Basa- 
nitis. Størst Interesse har Pella; thi dér skal jo nemlig 
Apostlene efter Jerusalems Erobring, eller rettere forinden Byens 
Belejring, have taget Ophold, og Hæreseologen hævder tillige, at 
Nazoræernes Parti havde sin Oprindelse derfra. At Menigheden 
før Katastrofen i 70 udvandrede til Pella i Peræa, beretter ogsaa 
Eusebios (H. E. III 3, 3 Schwartz, p. 81), saaledes at dette synes 
at være en paahdelig Overlevering; og da nu fremdeles de Kristne 
til at begynde med, altsaa i Jerusalem, hed Nazoræere, hvorom 
Aet. 24, 5 sikkert er et tilstrækkeligt Vidnesbyrd (ofr. Mt. 2, 23), 
er der al Grund til at antage, at Epifanios har Ret, og at Nazoræerne 
paa hans Tid virkehgt var Efterkommere af de udvandrede Menig- 
hedsmedlemmer fra Judæa. Yderligere sandsynligt bliver dette 
derved, at Pella ikke laa langt fra Eleutheropolis, saaledes at der 
er Mulighed for, at Klosterforstanderen dér kan have været paa 
Aastedet og forhørt sig for om Sektens Traditioner. Hvad han 
i øvrigt meddeler om Nazoræerne, passer meget godt til Ur- 
menigheden, saaledes som vi maa tænke os den: ital mg ol 
lovåaioi navra JcccAmg o/toÅo/oi5(5i, ;^copig rov elg . Xqigtov 
åij&€V TtSTHOTSVuévai', hedder det XXIX 7 Dindorf II, p. 87, 10 f., 
og senere, at de hverken er Jødernes Trosfæller, fordi de tror paa 
Kristus, ej heller enige med de Kristne, fordi de endnu er hildede 
i Omskærelse, Sabbatsoverholdelse og Lovens øvrige Bestemmelser 
(87, 19 ff.). Ligeledes faar vi at vide, at de, Ugesom Jøderne, 
bruger det gamle Testament og desuden det ny^) ; dette sidste 
er dog vist at forstaa cum grano salis; Hær. XXIX 9 Dindorf II, 



■Ha&ansQ mi ol 'lovdaioi (87, 4 ff.). 
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p. 89, 19 f . siges det bestemtere, at de besad et hebraisk Matthæus- 
evangelium^). 

Foruden i Omegnen af Pella vil Epifanios ogsaa have kendt 
Nazoræere i Kcom^rj, eller som han siger »paa hebraisk« Xcoxci^rj, 
det nuværende Kaukab 25 km ø. f. Genesareth Sø og 50 km n. f. 
Pella. Dette kan være rigtigt, idet jo Afstanden ikke er større, 
end at nogle af de omkring Pella boende Nazoræere kunde være 
flyttede til Kokab; og det kunde da ligge nær at sammenstille 
dermed en Meddelelse i Julius Afrikanus' Brev (H. E. I 7, 14 
Schwartz, p. 23) om, at Herrens Slægtninge dno rs Na^aQcov 
mi K(x)%a^a xcofimv 'lovåaimv Trj lomfj yt] ånicpornjGavTsg. 
Det var imidlertid ogsaa muligt, at Epifanios her kunde have gjort 
sig skyldig i en Forveksling med den Sekt, som Hær. XVHI 
indføres som NaoaQalot og sikkert er nært beslægtet med de 
Hær. XXX skildrede Ebjonæere; disse Nasaræere var jo cctvo 
T^g TakaaåiTtåog ttai Baoavhtdog mi t(ov éné'AUva tod 
'loqdåvov OQ/ACOfisvoi (Dindorf I, p. 322, 14 ff.^), I Retning af 
den sidste Mulighed tyder maaske en Passus i Eusebios' Onomasti- 
kon, hvor det om det fra Gen. 14, 5 bekendte Choba hedder: 
Xco^a, ij EGTiv év aQiGTsqa Æfiaanov. mriv åé aal Xm^d 
noofiri év Toig avToig fiéqmiv, év rj nmv 'E^()cimv ol sig 
XQiarov TtiGTsvGavrtg, 'E^imvaioi zccXovjusvoé (Klostermann, 
p. 172, 1 a.), idet det vistnok er en sandsynlig Formodning, at 
Xm^d anden Gang beror paa en Forveksling med Kokaba (Cho- 
chaba) (cfr. Brandt, Elchasai, p. 51 f.). Hvad endelig de Nazoræere 
angaar, som Epifanios lokaliserer helt oppe i Aleppo, da er det 
endnu mere usikkert, hvorledes det forholder sig med|dem; det er 
jo for os nu umuHgt at afgøre, hvorfra denne Oplysningikan stamme. 



^) h%ov6i bs ro xura Mard'atov svayysXiov TtXijgéøTazov 'Ej3pai"(Jr/. 

^) Naar Epifanios skelner mellem Na^ojgaloi og Naeagaioi, skyldes det 
nemlig sikkert ikke hans Lyst til at katalogisere saa mange Kætterier som muligt; 
næppe heller alene, at han har ment at høre to forskellige S-Lyde; men først og frem- 
mest beror det paa, at han, som Beskrivelsen viser, har fmidet forskellige Lærdomme 
hos dem: Nasaræeme forkaster Ofre og Kødspiser og derfor konsekvent Pentateuchen 
i dens almindelige Skikkelse, og deri stemmer de netop overens med Ebjonæeme. I 
denne Forbindelse kan ogsaa anføres et Par Udsagn af Hieronymus, hvor han synes at 
identificere Nazaræi og Hebionitæ, nemlig Ep. 89 ad Augustinum: Quid dicam de 
Hebionitis, qui Christianos se simulanP. usque hodie per totas orientis synagogas inter 
Judaeos haeresis est, quae dicitur Miftaeorum et a Pharisaeis nunc usque damnatur, 

quos vulgo Nazaraeos nuncupant sed dum volunt et Judaei esse et Christiani, nec 

Judaei sunt nec Christiani; og Komm, til Matth. 12, 13: in evangelio, quo utuniur 
Nazaraei et Ehionitae. (Citaterne efter Hilgenfeld, Ketzergesch., p. 441 f.). 
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Men Betydningen heraf er ikke stor, da Hæreseologen ]o efter al 
Sandsynlighed har haft bedst Lejlighed til at lære Nazoræerne i 
Omegnen af Pella at kende. 

Er nu disse Nazoræere virkelig Efterkommere af den ud- 
vandrede jerusalemitiske Urmenighed, er det af stor Interesse, at 
Epifanios sætter sine Ebjonæere i nær Forbindelse med dem; og 
dette sker paa dobbelt Maade. Om Sektens Oprindelse hedder 
det Hær. XXX 2 Dindorf II, p. 91, 20 ff. som følger: »Men 
Begyndelsen dertil skete efter Jerusalems Erobring. Thi da alle 
Kristne paa dette Tidspunkt opholdt sig i Peræa, navnUg i en 
By ved Navn Pella i det fra Evangeliet velkendte Dekapolis i 
Nærheden af Batanæa og Basanitis — da de som sagt var flyttede 
derhen og opholdt sig dér, fik Eb jon derved en Anledning (ni. til 
at fremsætte sit Kætteri). Og han boede først i Landsbyen Kokab 
i Egnen omkring Karnaim, Arnim og Astaroth i Basanitis, saa- 
iedes som de os tilflydte Oplysninger udsiger. Dér begyndte han 
paa sin fordærvelige Lære, hvorfra jo ogsaa Nazoræerne som før 
omtalt er udgaaet. Han sluttede sig nu sammen {avvacp&sig) 
med disse, og de med ham, idet de gensidigt meddelte hverandre 
af deres Slethed. Og vel afviger de fra hverandre i visse Hen- 
seender, men i Ondskab har de gensidigt præget hverandre«. — 
Ligesom TertuUian og Hippolyt nedleder altsaa Epifanios Ebjo- 
næerne fra en personlig Stifter Ebjon; men navnlig efter Gieselers 
Afhandhng »Uber die Nazoråer und Ebioniten«^), p. 298 ff., be- 
tragter man i Almindehghed denne som en ijgm eTumvvfioe. 
Og heri har man vel Ret; thi det er ikke særHg sandsynligt, at 
»den fattige« oprindehg skal have været Navn paa en enkelt 
Person; i Plurahs om et Samfund er Benævnelsen adskilligt mere 
nærhggende, og derfra kan man da sekundært have sluttet til en 
Sektstifter Ebjon; i samme Retning tyder ogsaa den Omstændig- 
hed, at Navnet kun forekommer forholdsvis sjældent og bestandig 
saaledes, at det nærmest gør Indtryk af at være en Personificering^). 
Saafremt vi nu i det anførte Epifanios-Sted substituerer Ebjon 
med Ebjonæernes Sekt, er der om denne udsagt, at den fremstod 



^) i Ståudlin og Tzschimers Archiv fur alte und neue Kirchengeschichte IV, 
P' 279-330. 

2) Med Elchasai er Forholdet lige omvendt; i Reglen optræder i Epifanios' 
Fremstilling 'Hl^at, medens Benævnelsen ' Elxeacdot er sjælden; konkrete Op- 
lysninger om Profetens Slægt og hans Virksomhed lader jo ogsaa, som allerede 
omtalt, hans Personlighed være hævet over al Tvivl. 
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efter Jerusalems Erobring, da de Kristne var udvandrede til Pella; 
og da dette ikke alene kan tydes som et Tidsforhold, men tiUige 
som en Aarsagsforbindelse, er Ebjonæismens Fremkomst betegnet 
som en Følge af, at disse Jødekristne, altsaa Nci^æQaioi, har 
drevet Mission og vundet Tilhængere for deres nye Religion. Her- 
med stemmer det godt, at det lidt senere berettes, at Ebjonæerne 
er udgaaet fra de samme Egne, hvor ogsaa Nazoræerne holdt 
til, og at de to Retninger med Hensyn til Lærdomme gensidigt 
har paavirket hverandre; hgeledes at det Hær. XXX i Dindorf 
n, p. 90, 6 f. om Ebjon hedder, at han éit Tfjs tovtcov (sc. twv 

Og vi kan tillige ane, iblandt hvilke Kredse den landflygtige 
Urmenighed har drevet Mission; Epifanios giver os et Vink, idet 
han om Ebjon videre (90, 14 ff.) beretter: SafiaQeirwv fiév yaQ 
b%si TO (iåeXvQov, lovåaicov ås to ovo^a, ^Oaaamv aai Na- 
^{.oQamv mi NaaaQamv trjv yvwfiijvj Ebjonæerne forener 
altsaa baade Nazoræernes og Ossæernes o: kristne og essæiske 
Lærdomme. Dette kunde være en Skematisering uden tilsvarende 
Virkelighed, saaledes som naar det i det følgende siges, at de 
ogsaa har KriQivd-mvmv ro eiåog, KvcQTionQaTiavmv ti^v itattoTgo- 
nlciv. Men i det ebjonæiske Kætteri, saaledes som Epifanios 
fremstiller det, findes der netop Ejendommeligheder, som meget 
vel kunde være essæiske; og at, de virkelig er det, bhver endnu 
sandsynligere, naar man betænker, at det System, der foreligger i 
Grundskriftet til Pseudoklementinerne, ogsaa repræsenterer ebjo- 
næiske Anskuelser. Endelig peger de Distrikter, hvor Sekten bor, 
i samme Retning; Hær. XXX 18 Dindorf H, p, iio, 25 ff. hedder 
det om dem: rag ås qi^ac, tav axavd-coåcov nciQacpvadoiv 'é%ov6iv 
åito Tfi T//e Baravéaq mi Havsaåog to uXsigtov, Mcoa^hidos 
re Ktti KoiXtt^^v rijg év tyi Baoavhidt y% énéKsivct AdQamv, 
aXka mi åv t^ KvTiQm, og med Undtagelse af den sidste Til- 
føjelse, der ogsaa ved sin Form: iv rrj i St. f. diro T^g, viser 
sig som upassende i denne Sammenhæng, er det alle Egne, hvor 
det er ret sandsynhgt, at der i første Aarh. fandtes Essæersamfund 
(cfr. ovenfor p. 93). 

De her fremdragne Kendsgerninger lægger da den Forklaring 
nær, at Ebjonæerne i Virkeligheden er fremkomne derved, at 
Nazoræerne har missioneret iblandt essæiske Samfund, der fandtes 
i de Egne, hvorhen Jerusalems Belejring havde ført Urmenigheden, 
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vel særlig i Kokab. I saa Fald bliver det let forstaaeligt, at Epi- 
fanios i det før citerede Udsagn fra XXX 2 kan tale om en avvcccpeia, 
ved hvilken de to Elementer: Ebjonæerne med deres Udgangspunkt 
i essæiske Kredse og de Jødekristne, der jo paa denne Hæreseologs 
Tid betragtedes som Kættere, gensidigt meddelte hverandre deres 
Slethed. Yderligere vilde en saadan Mission blandt Essæere af 
Nazoræere passe godt med Epifanios' før (p. gi) omtalte Notits 
om', at de Kristne, før de fik Navnet XgiGTtavoi, kaldtes Na^mQoioi 
og 'iBGGaloi', og endehg vilde det ud fra denne Opfattelse være 
forstaaeligt, at den fra essæiske Kredse udgaaede Elchasai fandt 
saa let Tilslutning blandt Ebjonæerne, som Tilfældet synes at 
have været (cfr. ovenfor p. 96 ff.); fra deres essæiske Fortid 
havde de bevaret Elementer, som passede langt bedre til den 
nye Profets Forkyndelse end til Kristendommen. 

Det kan derfor vistnok hævdes, at der ikke er saa helt faa 
direkte Antydninger af en Sammenhæng mellem Essæerne og 
Epifanios' (og Pseudoklementinernes) Ebjonæere; og disse Antyd- 
ninger stadfæstes paa indirekte Maade derved, at der findes en 
ganske overraskende Overensstemmelse med Hensyn til de to 
Samfunds Lærdomme og Skikke, saaledes som det senere skal 
blive eftervist ved en nærmere Sammenstilling deraf. Berettigelsen 
til et foretage en saadan vil formentlig det her fremdragne have 
godtgjort. Derimod mener vi selvfølgelig ingenlunde dermed at 
have løst hele det indviklede Ebjonæerproblem; det vilde kræve 
et Arbejde for sig og bl. a. en indgaaende Undersøgelse af, i 
hvilken Betydning de andre Hæreseologer bruger Betegnelsen 
Ebjonæer. Naar vi har anset det for berettiget at tage Epifanios* 
Meddelelser alene for sig, er det jo, som før bemærket, ud fra 
den Betragtning, at Klosterforstanderen i Eleutheropolis har været 
saa at sige paa Aastedet og der kunnet indhøste sine specielle 
Oplysninger^). Og naar vi betragter hans Ebjonæere som kristiani- 



1) At han nemlig skildrer Ebjonæerne i Palæstina, fremgaar af de Udsagn, 
i hvilke han opregner de Lokaliteter, hvor Sekten findes; åXXa nai ev rfj KvitQCo 
(Dindorf II, p. iio, 28 f.) røber sig tydeligt som en Tilføjelse, foranlediget ved, at 
Biskoppen i Konstantia kommer til at tænke paa, at han ogsaa har hørt om 
Ebjonæere paa den 0, hvor han nu opholdt sig. Og naar' han om Ebjon siger: 
■nat avrhq åv ttj 'Aaia 'f6%zv to v,TiQvyua v.ai Foyfxi^ (p. iio, 34 f.), gør han sig 
rimeligvis skyldig i en Forveksling med Alkibiades, ved hvem den forenede El- 
chasæisme og Ebjonæisme kom til Verdenshovedstaden; for Epifanios er jo over- 
hovedet Elchasæismen ikke nogen selvstændig Sekt, men Profetens Virksomhed 
behandles under 'Oggcuoi, 'Eptcovatot o. s. v. 
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serede Essæere, er Meningen ikke, at alle Ebjonæere tidligere har 
tilhørt Essæersamfundet; det er jo sandsynligt, at Nazoræerne i 
Kokab og Pella har drevet Mission med Held ogsaa blandt andre 
Jøder; men det essæiske Element, som nu .en Gang var kommet 
ind, har ogsaa paavhket disse, saaledes at Ebjonæismen i aUe 
Tilfælde blev en Blanding af Essæisme og Kristendom. Ved El- 
chasais Virksomhed kom dertil yderUgere et nyt Element, og 
overhovedet har denne Sekt, eller maaske rettere disse Sekter 
afgivet en frugtbar Jordbund for Synkretisme; indenfor Pseudo- 
klementinerne findes der rimeligvis Forestilhnger, der hverken er 
af essæisk, kristelig eller elchasæisk Oprindelse. Nærmere at be- 
stemme saadanneangaar os imidlertid ikke her, hvor det alene gælder 
om at faa fat i Ideer, der muUgvis kan være essæiske. Kun har 
det sin Betydning at være opmærksom paa, at mange forskellige 
Indflydelser sandsynligvis har gjort sig gældende i disse Kredse, 
saaledes at man maa anvende Analogierne med stor Forsigtighed 
og naturHgvis være sig bevidst, at man vanskehgt ad den Vej 
naar til helt sikre Resultater. 

§15. SAMPSÆERNE OG BEVÆGELSENS SIDSTE 

UDLØBERE. 

I det foregaaende har vi jævnlig nævnt en Sekt, som Epifa- 
nios sætter i nær Forbindelse med Essæere og Elchasæere, nemhg 
de saakaldte ^afi'^aiot', med dette Navn betegner Hæreseologen 
de TUhængere af Profeten Elchasais Lærdomme, som endnu eksi- 
sterede, da han omkring Midten af fjerde Aarhundrede var Kloster- 
forstander i Palæstina. I sin Panarion har han behandlet denne 
Sekt i Hær. LUI, men beklagehgt nok finder vi ikke dér saa 
udførlige Meddelelser, som vi kunde vente om et samtidigt Kætteri. 
Den ortodokse Biskop affærdiger deres Lærdomme med nogle 
højst nedsættende, løst henkastede Bemærkninger og henviser i 
øvrigt til sin Skildring af tidhgere Sekter. Hans Hovedinteresse 
er aabenbart at fastslaa Sampsæernes Identitet med Ossæere og 
Elchasæere. Det viser sig allerede Hær. XIX 2 Dindorf I, p. 325, 30, 
hvor det om ij tSv 'OoGaitov aiQsato hedder: rjs ht Xdipava 
aui åsvQo VTtaq^st tv r^ avrri Na^arhiåt yri rfi nat IliiQaia 
TTQog trj Mcoa^iTiåi ' gttsq yévog vvvl Sa^xpaimv itahhat. 
At Epif anios andetsteds identificerer Sampsæere og Elchasæere, kan 
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ikke forundre, da han jo, som alt paavist, betragter Elchasæerne 
som en Bevægelse indenfor Ossæerne. Hær. LUI i Dindorf II, 
p. 507, 22 ff. indleder han sin Skildring saaledes: ^afi'ipcciol 
Tivss év tfi IIsQam^ tisqI cov '^dri év tah aXlaio. algmeGiv 
éTTSfivijo&rif^sv, im åtj mi 'E^^Ksaamv aalovjLiévmv, og det 
hedder videre om dem, at de er en Sekt i Peræa hinsides det Døde 
Hav, i det moabitiske Land omkring Floden Arnon og endmi 
længere borte i Ituræa og Nabatitis cog mi ijåfj uoi irokldmg 
TCåQi tovnov åeårjkcoTai. Ituræa er Landet nord for Genesareth 
Sø, nærmere bestemt den sydlige Del af Antilibanos, og Naba- 
titis o: Nabatæernes Land strakte sig paa Epifanios' Tid fra 
Egnene omkring det Døde Hav og Rigets Hovedstad Petra et 
godt Stykke mod Nord (cfr. ovenfor p, 82) ; her er følgelig nævnt 
en Landstrækning fra det Døde Hav til Cæsarea Filippi, Øst- 
jordanlandet i videste Betydning, hvorved altsaa denne Loka- 
hsering bhver noget videre end den første til det nabatæiske Land 
og det til Moabitis grænsende Peræa. Andetsteds, hvor Epifanios 
omtaler Ossæernes Udspring, nævner han, som tidligere anført, 
omtrent det samme Distrikt: det nabatæiske Land og Ituræa, 
Moabitis og Arielitis hinsides det Døde Hav (Hær. XIX i Dindorf 
I, p. 324, 25ff.). Et yderHgere Bevis for Identiteten findes Hær. 
XX 3 Dindorf I, p. 332,21!: mi'Oanamv ro lelfxpia omen 
iovdat'^ov, ålla ovvacpd-év ^afixphatg toiq aara åmåox^jv év 
TW TtSQav T'^e vsnQcis d-akaaGYiQ VTif-Q'xsi^.évotgs thi (5vva(peia 
kan Epifanios benytte om Overgang fra den ene Bevægelse til den 
anden, og paa dette Sted skal dermed sikkert kun udsiges, at 
Ossæerne nu er blevet Sampsæere; det fortjener Kgeledes at 
bemærkes, at dette Navn saa at sige her staar i Stedet for Elcha- 
sæere, idet der nemlig ellers altid er Tale om Elchasais avvafpem 
med 'Oaaaiot. Og naar Epifanios Hær. XXX 3 Dindorf II, p. 
92, 12 ff. betegner Elchasai som tov 'iptvåongotp'^TTjv, rov Ttagd 
tois ^a/Li'\pi]voig aal 'EG6i]voig nål 'E^nsaaiotg naXov/névoig, 
viser den fra de tre Sekters indbyrdes kronologiske Forhold saa 
stærkt afvigende Rækkefølge vel, at de tre Udtryk for ham her 
er væsenthg synonjime; Sampsæerne nævnes først som Hoved- 
begrebet, fordi det er Betegnelsen for den paa hans Tid eksisterende 
Form for Sekten. Endelig fremgaar Sampsæernes Forbindelse med 
de tidligere Sekter ogsaa af den Ærbødighed, de nærede for El- 
chasai og hans Slægt. Epifanios beretter herom Hær. LUI i Din- 
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dorf il, p. 507, 29 ff.: ovToi yaQ av%ovGi tov HX^at avroav 
Bivai åtåaoxalov, sti ås mi sig dsvQO tov ys'vovQ avTov 
VTtagxovaag åvo yvvaiuag ngoaavvov^svag, cog S-sag åij&sv, mi to 
slvai avTag sk GitBQfiaTog rjvkoyrjfiéi'ov. Og lidt senere, p. 508, 12 
0., meddeles det, at de viUigt led Døden for dem, der tilhørte 
Profetens Æt, og nærede en saadan overtroisk Ærefrygt for de 
to Kvinder, at de endog opsamlede Støvet fra deres Fødder og 
deres Spyt for derved at skaffe sig et Beskyttelses- og Lægemiddel. 
Epifanios havde bragt i Erfaring, at den ene. Marthus, paa dette 
Tidspunkt var død, men om den anden, Marthana, formodede 
han, at hun endnu stadigt var i Live. 

Disse Vidnesbyrd er saa stærke, at der ikke er nogen som 
helst Grund til at betvivle, at Epifanios' Anskuelse om Samp- 
sæernes Herkomst fra Ossæere og Elchasæere er rigtig, og det kan 
derfor ikke forundre, at vi hos denne Sekt møder en Del vel- 
kendte Træk som Vegetarianisme, Vandbadets store Betydning 
m. m.; af stor Interesse vil navnlig selve Benævnelsen Safx^palot 
være, saaledes som det skal blive paavist nærmere i anden Sammen- 
hæng. Her skal det kun bemærkes, at den Opfattelse, som Brandt 
(Elchasai, p. 132 f.) fremsætter om Anledningen til, at Sekten 
skiftede Navn, næppe er holdbar. Derefter skulde Sa^\paioi>, 
der maa betyde noget i Retning af »Solens Mænd«, nemlig være et 
Familienavn for syriske Hedninger, som blev optagne i Elchasæersam- 
fundet; paa Grund af deres Rigdom og fornemme Stilling kom 
disse snart til at spille en saadan Rolle, at Samfundet fik Navn 
efter dem; og Optagelsen af dem førte yderligere til et Brud med 
Jødedommen, hvortil Sekten hidtil havde regnet sig, thi de for- 
nemme Hedninger kunde naturligvis ikke betragtes som Medlem- 
mer af anden Rang; ja Brandt mener endogsaa at kunne datere 
dette Frafald til kort før Epifanios' Tid. Hele denne Teori hviler 
imidlertid kun paa nogle Udsagn hos Hæreseologen om, atSampsæerne 
ikke mere lever som Jøder: 'OGoaiot ås f^STSOTTjoav åno lov- 
åaiGfAov sig Tfjv tSv Sa[Å,\paimv aigsGiv, mi ovaht ovrs lovåaioi 
VTidgxovaiv ovts XgioTiavoi (Hær. XX 3 Dindorf I, p. 333, i 
ff.) ; men hvor meget dette . betyder, ses af det dermed nært be- 
slægtede Udsagn Hær. LUI i Dindorf H, p. 508, 5 ff.: q)vasi ås 
ovToi 01 ^afAipcxioi e| amijg ogfimvTai, ovts XgiOTiavoi 
mågxovTsg ovts 'lovåaioi ovts "EXXi]vsg, dkka fisoov ccttAws 
vnag%0VTsg ovåsv siai. Den nidkære Kætterfjende giver kun 
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sin Foragt for dette Hæresi et kraftigt Udtryk ved at sige, hvad 
vi paa moderne Dansk vilde udtrykke: de er hverken Fugl eller 
Fisk, Hans egentlige Mening om Sekten findes Mt senere, p. 508, 11 
f.: TtQOGiistprat ås lovåaloig ovn év anaaiv, og naar det ud- 
trykkeligt bemærkes, at de ikke i alle Henseender slutter sig til 
Jøderne, ligger det dog nærmest deraf at drage den Konklusion, 
at dette er Tilfældet paa de fleste Omraader, og Udsagnet bli- 
ver følgelig at bedømme ganske som det p. 89 anførte Citat fra 
Hær. XIX i. MuKgt er det naturligvis, at Samfundet paa Epi- 
fanios' Tid kan have optaget Hedninger iblandt sine Medlemmer; 
men vi erfarer intet positivt derom; og under saadanne Omstændig- 
heder at tiUægge det hedenske Element en saa stor Betydning, 
som Brandt gør i den ovenfor refererede Opfattelse, maa betragtes 
som meget betænkeligt. 

Med Sampsæerne forsvinder de sidste, nogenlunde sikre Spor 
af de essæiske Daabssekter. For Fuldstændigheds Skyld maa 
kun til sidst anføres et Par Meddelelser, som findes hos arabiske 
Forfattere og i de mandæiske Skrifter. Det er allerede omtalt, 
at de saakaldte Mughtasila, en med Sablerne beslægtet Sekt i 
Eufrategnene, saa hen til i^^^\ som deres Religionsstifter. Efter- 
retninger herom har vi hos den arabiske Forfatter Muhammed 
ibn Ishaq an-Nadim, som Kap. 219. Bog af sit Værk: Fihrist 
al-Ulum, forfattet 377 efter Hidshra = 987/8 e. Kr., meddeler 
følgende: »Mughtasila (>J..w.x*J! o: de sig badende). Disse Folk 
er talrige i Sumpdistrikterne (se. mellem den arabiske Ørken, 
Eufrat og Tigris) og det er Sablerne i Sumpene {^.AJiiAi^ iwLo). 
De paastaar, at man ofte skal bade sig (JLaa^XcIJL ^^>|>«J), og de 
bader alt, hvad de spiser. Deres Overhovede kaldes al-Hasaih 
(pA/M;S'\ii, men Læsem. er usikker; Manuskr. har ^m^^\, ^t^\ 
eUer gs*v:s\j|); han er den, som har stiftet deres Rehgion. Han 
paastaar, at der gives to Rækker Væsener, en mandhg og en 
kvindelig; Urterne hører til den mandlige Slægt, Misteltenen der- 
imod til den kvindelige, idet Træerne er dens Rødder. De har 
taabehge Dogmer, der kun kan betragtes som Fabler. Og han 
(Elchasai) havde en Discipel ved Navn Simeon (qj.**av). Tid- 
ligere delte de Manichæernes Lære om de to Grundprincipper; 

mensenere gik de to Religioner fra hverandre ([<i4>:AJ./i q^Xj»); 
og lige til den Dag i Dag findes der nogle blandt dem, som til- 
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beder Stjernerne« (Stykket er aftrykt hos Chwolsohn, Die Ssabier 
II, p. 543 1). 

Trods Usikkerheden baade i Stavemaaden af Navnet f^^\ 
og i dette Ords Udtale, idet ingen Vokaler er overleverede, vilde 
de forskeUige mulige Former som »al-Hasih« eller »lUiasaih« nok 
kunne betragtes som Omdannelser af Elchasais Navn; de hyppige 
Badninger og Tilbøjeligheden til Astrologi kunde jo ligeledes 
passe dertil, og Bousset (Hauptprobl. der Gnosis, p. 157!.) be- 
tragter det derfor som givet, at vi her har Efterkommere af 
Elchasæerne, og følgelig tillægger han ogsaa disse den samme 
dualistiske Inddeling af Planterne, som vi finder hos Mughtasila, 
skønt hverken Hippolyt eller Epifanios meddeler noget derom. 
Brandt (Elchasai, p. 134 ff.) derimod er adskilligt mere reserveret 
overfor en saadan Identifikation. Mughtasila omtales nemlig 
endnu': en Gang i Fihrist al-Ulum, idet det dér om Manis Fader 
Futtaq fortælles, at da hans Hustru gik svanger med den frem- 
tidige ReUgionsstifter, sluttede han sig til ^i-^^^Jt i Egnene om- 
kring Dastumeisan (Beretningen er aftrykt hos Fliigel, Mani, p. 50; 
Oversættelse, p. 83). Da Mani er født 214 (Fliigel, p. 152), faar vi 
bevidnet, at Sekten allerede i Begyndelsen af tredje Aarhundrede 
eksisterede i Egnene omkring Tigris nedre Løb eller Sjat el-Arab. 
Men om disse Mughtasila fortælles det. her, at de forbød Nydelsen 
af Vin og Kød samt Ægteskab, og dette sidste Træk er jo ikke 
elchasæisk; mistænkeligt er det fremdeles, at medens det først- 
nævnte Sted fra Fihrist tillægger Elchasai en Discipel Simeon, 
erfarer vi her (Fliigel, p. 51), at ogsaa en af Manis Tilhængere 
hed saaledes; den elchasæiske Simeon beror vel da paa en For- 
veksling med den manichæiske. EndeUg kunde man gøre gældende, 
at selv om der med >^m^.skI\ virkelig var ment Elchasai, beviser 
dette kun, at man i disse fjerne Egne har kendt Profetens Navn; 
at Mughtasila-Sekten betragtede ham som sin Stifter, kunde nemlig 
bero paa en Fiktion; den hørte til de Sabiere, der hgesom de Kristne 
og Jøderne tolereredes af Islam, og af Hensyn dertil kunde det 
sikkert ofte være praktisk Hgesom de to nævnte ReUgionssamfund 
at have en Profet at vise hen til. 

Mughtasila kunde muUgvis være identisk med Mandæerne. 
»Sablerne i Sumpene« kender nemUg ogsaa en anden arabisk For- 
fatter, al-Masudi, dér 332 efter Hidshra (= 943/4 e. Kr.) forfattede 
et Værk med Titlen Murudsh az-zahab (»de gyldne Enge«), hvoraf 
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Chwolsohn (anf. Skr. II, p, 366 ff.) meddeler nogle Udtog. Det 
fremgaar deraf, at Masudi skelner mellem harranitiske og kima- 
ritiske Sabiere, og om de sidste hedder det, at deres Boliger er 
»i Wasith og i Basra i Iraq i Nærheden af Sumpene og 
Moradserne« (Kap. 21, p. 376). Netop i disse Egne havde 
imidlertid Mandæerne til Huse; endnu i 1649 fandt de la Boullaye- 
le-Gouz, at Flertallet af Indbyggerne i Basra tilhørte denne Sekt 
(Brandt, Mand, Rel., p. 232). Mandæernes Selvbetegnelse Subba 
kunde ogsaa nok passe som Ækvivalent for Sabiere, og deres 
ReHgionssystem var dualistisk, ligesom Mughtasilas synes at have 
været; endelig kunde der endnu fremføres et yderligere Ligheds- 
punkt deri, at Masudi paa det anførte og et Par andre Steder 
benævner disse Sabiere »Kimarier« (qj-J;^*;^^^^) ^'. de bælte- 
bærende, og til Mandæernes heUige Dragt hørte nu netop et Bælte, 
der foruden j^''5N-''a"'n ogsaa kaldtes ^^^i^cip (Brandt, Mand. 
Rel., p, 91); det var derfor ikke umuligt, at disse kunde betegnesi 
som »de bæltebærende Sabiere«. Men paa den anden Side er dette 
Materiale dog næppe tilstrækkehgt til at berettige en Identifika- 
tion, og Brandt (Elchasai, p. 144) betragter vel med Rette Mugh- 
tasila og Mandæerne som to forskellige Grupper af den samme 
Religionsform, den, der i Koranen omtales som Sablerne. 

I de mandæiske Skrifter forekommer fiere Gange Benævnelsen 
Jazuqaje; de skildres som Kættere, der er udgaaede fra Jøderne 
og Tilhængere af Isu Msiha; fremdeles hedder det, at de er for- 
førte af Solgudens Dæmoner, at de anraaber Vinden, Ilden og 
Vandet og priser Sol og Maane samt endehg, '^at de bader deres 
Barselkvinder med Dyreurin (Brandt, Mand. Rel., p. 127; El- 
chasai, p. 130). Saafremt nu virkehg disse Jazuqaje er udgaaet 
fra Jøderne, ligger det nær at sammenstille Navnet med Isiai, 
IsGoaiot (EoGaioi) eUer 'H)^^ai. Hvad der ellers fortælles om 
deres Forbindelse med Solguden og deres Anraabelse af Elementerne, 
kunde meget vel passe til at være essæisk-elchasæisk (cfr. senere);, 
men Ilden maatte dog være indkommet ved en Unøjagtighed, og 
BehandHngen af Baxselkvinderne synes at være et parsistisk Træk — 
hvis der ikke heri kun foreligger smudsig Bagtalelse af Mod- 
standere (cfr. de Mand. Rel., p. 143, anførte Eksempler paa noget 
saadant). I og for sig kunde man meget vel tænke sig, at en 
Gruppe Elchasæere med en ret overfladisk Berøring med Kristen- 
dommen tillige havde forbundet en stærk Paavirkning fra Par- 
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sismen, hvoraf da Resultatet var blevet en Sekt som disse 
Jazuqaje. Naar Brandt (Elchasai, p. 131) afviser en saadan 
Mulighed, fordi den elchasæiske og den parsistiske Betragtning 
af Vand og Ild gav sig saa vidt forskellige Udslag, at en For- 
bindelse af saadanne Elementer vilde være utænkelig, er denne 
Betragtning næppe holdbar; tværtimod foreligger der, som det 
senere skal omtales, et nært Slægtskab meUem Elchasæismen og 
den senere persisk-babylonske Synkretisme. Identifikationen af 
Jazuqaje med Jexai og hvad deraf følger, tør snarere betragtes 
som ret sandsynlig; men en anden Sag er det selvfølgelig, at ved 
saa sparsomme og tilfældige Udtalelser, som det her drejer sig 
om, vil en saadan Mulighed aldrig kunne faa større Betydning. 
Til sidst er da kun at nævne nogle Efterretninger om en Sekt 
af Soltilbedere, de saakaldte Samsije, der har Interesse, fordi 
de muligvis kan staa i Forbindelse med Epifanios' ^afitpaioi. 
Meddelelserne herom stammer fra europæiske Rejsende i det 18. 
og 19. Aarhundrede og armeniske Forfattere fra det 11. og 12.; 
de er alle gengivne af Chwolsohn i hans Værk om Sablerne. I 
Maj 1766 besøgte den bekendte Carsten Niebuhr Byen Mardin 
i det nordhge Mesopotamien; herfra meddeler han i sin Rejse- 
beskrivelse bl. a. følgende: »Zur Gemeinde der Jacobiten gehoren 
jetzt auch die Schemsie. Diese scheinen die Rehgion beybehalten 
zu haben, welche in diesem Lande nicht nur vor der mohamme- 
danischen, sondern auch vor der christlichen im Schwunge gewesen 
ist« (Reisebeschreibung II, p. 396; aftrykt hos Chwolsohn I, p. 
151). Videre hedder det, at der nu i Byen fandtes omtrent Hundrede 
Familier, der bekendte sig til denne Rehgion, men at der tidhgere 
ogsaa havde været saadanne i de omliggende Landdistrikter. Af 
Hensyn til Muhammedanerne havde nu disse éamsije givet 
sig ind under den jakobitiske Patriark i Diarbekr »und seit dem 
nennen sie sich Christen und kleiden sich auch so. Aber darin, 
und dass sie ihre Kinder taufen lassen, besteht auch fast ihr 
ganzes Christenthum«. De søgte at have saa lidt som muligt med 
de kristne Præster at gøre og at bevare deres gamle hedenske 
Sædvaner; dertil hørte bl. a., »dass sie die vornehmste Thtire ihres 
Hauses allezeit gegen Aufgang der Sonne bauen, dass sie ihr Ange- 
sicht gegen die Sonne wenden, wenn sie beten«, og at de ved 
Bryllupsfestligheder førte Brudeparret forbi en stor Sten, efter 
den almindehge Opfattelse for at det skulde tilbede denne. Væsent- 
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lig de samme Oplysninger indhentede i 1837 den engelske Missionær 
Southgate (se Chwolsohn I, p. I53fi[.), men allerede 7—800 Aar 
tidligere hører vi hos armeniske Forfattere om Soltilbedere i Meso- 
potamien; i II. Aarhundrede skriver saaledes Gregor Magistres 
til den syriske Katholikos: »Se, der findes nu i din Provins mange 
Soltilbedere, som kalder sig Kristne; men i hvilken Vildfarelse 
og i hvilken Tøjlesløshed de lever, ved vi alle, og du ved det ogsaa« 
(Chwolsohn I, p. 292 f.), og i det 12. Aarhundrede taler Nerses 
Klajensis flere Gange om »Solsønnerne« (ib.). 

Nu er 30 Epifanios' ^afi'ipaiot ved deres Navn betegnet 
som Soldyrkere, og selve dette er efter al Sandsynlighed, hvad 
Betydning angaar, identisk med éamsije; det er derfor ingen- 
lunde umuUgt, at de to Sekter paa en eller anden Maade er 
beslægtede. Man kunde tænke sig, at Sampsæerne — ligesom 
Elchasais Navn — havde udbredt sig mod Øst, og at Benævnelsen 
efter deres Forhold til Solen da var blevet et af de Elementer, 
der overlevede den utvivlsomt stærkt synkretistiske Proces, som 
Sekten i disse Egne i Tidens Løb maatte gennemgaa. En anden 
Mulighed var det, at Samsije kunde være ældre end Sa^'ipaioi, 
og at det altsaa skyldtes deres Indflydelse, at Soltilbedelsen til 
Trods for Elchasais Bekæmpelse deraf fik en saadan Udbredelse 
iblandt hans senere Disciple, at disse endog antog samme Navn 
som den mesopotamiske Sekt. Vi vender i en anden Sammen- 
hæng tilbage til disse Muligheder. 



c. DE ESSÆISKE EJENDOMMELIGHEDER. 

Efter i det foregaaende Afsnit at have eftergaaet de mere 
eller mindre direkte Vidnesbyrd, der er os overleverede om den- 
essæiske Bevægelses Udbredelse og Historie, vender vi os nu til 
en nærmere Undersøgelse af dens mest karakteristiske Ejendomme- 
ligheder, saa vidt som dette er muHgt paa Grundlag af de bevarede 
Kilders sparsomme Vidnesbyrd, Herunder tager vi da først og 
fremmest Sigte paa Essæismen som jødisk Bevægelse, altsaa i 
deri Skikkelse, hvori den fandtes i Tidsrummet omkring vor Tids- 
regnings Begyndelse; derimod kan vi ikke her nærmere gaa ind 
paa det i og for sig meget betydningsfulde Spørgsmaal, hvor stor 
en Rolle det essæiske Element har spillet indenfor Jødekristen- 
dommen og indenfor Urmenigheden overhovedet; og den Om- 
dannelsesproces, som Bevægelsen undergik ved Forbindelsen med 
Kristendommen, har kun i anden Række Interesse; for os har de 
seiiere Fænomener, som allerede gentagne Gange fremhævet, kun 
Betydning, for saa vidt som der fra dem kan sluttes tilbage til 
tidligere Former. Deraf følger da, at Josefos' og Filons Beret- 
ninger stadigt udgør Hovedkilderne til vor Viden; deres Udsagn 
har Krav paa først at blive hørt og maa lægges til Grund. Ofte 
er imidlertid Forstaaelsen af de anvendte Udtryk dunkel, eller 
de meddelte Oplysninger giver Anledning til nye Spørgsmaal; i 
saa Fald tyr man til Bevægelsens senere Former; og virkeHgt vil 
man da jævnlig dér kunne finde en Praksis, som, hvis den for- 
udsættes hos de Essæersamfund, som Josefos og Filon har kendt, 
vilde gøre deres Udtryksniaade let forstaaelig; vi finder ogsaa dér 
Anskuelser, der ligger saa umiddelbart i Konsekvensen af de 
Synsmaader, som Hovedkilderne tillægger Essæerne, at en Ante- 
datering maa siges at have -stor Sandsynlighed for sig. Det er 
derfor ingenlunde uden Betydning for Kendskabet til den jødiske 
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Essæisme, at ogsaa de senere Former af Bevægelsen inddrages i 
Undersøgelsen; i mange Tilfælde vil derved Filons og Josefos' 
Beretninger komme til at staa i et nyt Lys, navnlig derved, at 
Ytringer, som man kunde være tilbøjelig til at gaa let hen over 
som betydningsløse og tilfældige, i Virkeligheden viser sig at antyde 
vigtige Sider af Sektens Liv og Lære; for Spørgsmaalet om Be- 
vægelsens Oprindelse vil dette faa en ikke ringe Interesse. 

De her fremsatte Principper for Fremstillingen er ikke helt 
nye; allerede længe har man haft Opmærksomheden henvendt 
paa Elchasæemes og Ebjonæernes Slægtskab med den forudgaaende 
jødiske Sekt, og Therapeuteme er hyppigt blevne identificerede 
dermed, Adskilhge Forskere har ogsaa draget Nytte af denne 
Erkendelse i deres BehandUng af Essæismen; eksempelvis kan 
nævnes Lightfoots og navnlig Zellers Arbejder. Det er dog næppe 
hidtil gjort i det Omfang, hvori det bør ske, og den følgende 
Fremstilling søger sin Eksistensberettigelse deri, at den tilstræber 
at udnytte det sekundære Kildemateriale saa fuldstændigt som 
muligt. 

Og i Sammenhæng dermed er der endnu en Ting at bemærke, 
Essæismen er fra Begyndelsen af et jødisk Fænomen, og det er 
derfor af stor Interesse at faa bestemt Bevægelsens Plads indenfor 
Jødedommen; det maa undersøges, hvorledes dens Lærdomme 
forholder sig til de Anskuelser, vi kender fra de gammeltestament- 
lige Skrifter og ligeledes til de ofte derfra forskellige Forestillinger, 
der kommer frem i den senjødiske (den apokryfisk-pseudepigrafiske) 
Literatur. Dette Krav er selvfølgelig heller ikke nyt, og de fleste 
Fremstillinger bibringer i større eller mindre Omfang de gammel- 
testamentlige og apokryfiske Paralleler til de essæiske Ejen- 
dommeligheder; særlig Lucius er naaet vidt i denne Retning; 
men det Synspunkt, hvorunder disse Analogier er blevet stillede, 
har hyppigt været noget skævt, hvorfor der formentlig kan være 
Anledning til ogsaa at underkaste dette Punkt en fornyet Under- 
søgelse. 

§ i6. ORDENSSAMFUNDET. ^ 

Hvad der vistnok for en umiddelbar Betragtning er den mest 
iøjnefaldende Ejendommelighed ved Éssæersekten, er dens eso- 
teriske Karakter. Josefos pointerer den allerede derved, at han 
taler om Samfundets Medlemmer som a/QtrtOTai og om de udenfor- 



"5 

staaende som tTtQodo^oi; af hans Beskrivelse fremgaar det yder- 
ligere, at man kun naar indenfor Samfundets Kreds gennem en 
højtidelig Optagelse, og forud for denne gaar en fleraarig Prøvetid, 
ved hvilken det undersøges, om den paagældende er skikket til 
at følge Samfundets Levevis og værdig til at blive delagtig i dets 
Goder. Fremdeles er det en Betingelse for Indlemmelse, at ved- 
kommende for Fremtiden paatager sig en Række ForpHgtelser, 
ikke blot med Hensyn til Livsførelse, men ogsaa med Hensjm 
til Tavshed. Sekten besidder nemhg en Række fivGTfj^ia, hemme- 
lige Navne, hemmelige Skrifter og Hemmeligheder af anden Art; 
dem faar den vordende Essæer Kendskab til ved Optagelsen, men 
først efter et højtideligt Løfte om, at han under ingen Om- 
stændigheder vil røbe dem for éttgoåo^oi og bestandig over- 
levere dem i uforvansket Skikkelse til aigsTiGTCci. 

Sektens Organisation minder derfor meget om de moderne 
Frimurersamfund, og om et saadant Fænomen gælder det, at 
det er ganske fremmed og ukendt paa den gammeltestamentlige 
Religions Grund. Vel dannede Præsterne en afsluttet Stand, men 
det var paa Grundlag af Nedstamning; kun Medlemmer af be- 
stemte Familier kunde udføre præstehge Funktioner, og disse 
var fødte dertil; den Tradition, der forplantedes imellem dem, 
var kun hemmelig i den Forstand, at det var lutter Ting, som 
angik Kultus, og som Folk udenfor Præstestanden derfor ikke 
kunde have nogen Interesse af at kende. Profetsamlagene 
(QiNiSiln— 15a), som navnlig omtales paa Ehjas og EHsas Tid, kan 
heller ikke sammenstilles med Essæerordenen; det synes at have 
været en Kreds af Disciple, der sluttede sig sammen om mere frem- 
ragende Skikkelser; thi 2 Kg. 4, 38 og 6, i hedder det om dem, at de 
»sad foran« Elisa, hvilket netop er Udtryk for Forholdet mellem 
Lærer og Disciple (cfr. E. Kautzsch, Theologie desA. T., p. 141); 
og under alle Omstændigheder hører vi intet om, at Samfundene 
var esoteriske i den Forstand, at der krævedes særlige Betingelser 
for at faa Adgang dertil, eller saaledes, at der indenfor dem 
overleveredes hemmehge Lærdomme. Snarere kunde man finde en 
Parallel til Essæeme enten i Naziræere eller Rekabæere, for 
hvilke det jo netop var afgørende, at de paagældende paatog 
sig visse Forpligtelser. Naziræatet krævede saaledes Afholdenhed 
fra Nydelsen af Vin, at man undlod at lade sit Haar rage, og at 
man vogtede sig for at komme i Berøring med Lig; af Num. 6, i ff . 
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fremgaar det imidlertid klart, at Løftet derom ikke var livsvarigt, 
men at man kuri paatog sig det for et begrænset Tidsrum; og dét 
er ogsaa tvivlsomt eller rettere usandsynligt; at de enkelte Nazi- 
ræere har dannet nogfet egeiitligt Samfund. Dette synes ganske 
vist at have været Tilfældet med Rekai3æeme; men Sammen- 
slutningen beror her paa et Slægtskåbsbåand; Jer. 35, 2 ér dér 
Tale om a-^lasirt JT'S, og i Kr. 2, 55 er de ligeledes betragtede 
som en Familie. Af deres Stammefader Jonadab ben Rekab 
havde de faaet detPaabud: »I og eders Børn maa aldrig drikke 
Vin og ikke bygge Huse eller dyrke Korn eller eje Vingaarde, 
men I skal bo i Telte hele eders Liv« (Jer. 35,6!); det var en 
Forskrift, som skulde hindre, at Efterkommerne blev ødelagte 
ved Kulturens Nydelser; men at grundlægge et egentligt Samfund 
med Optagelse af Folk udenfor Slægtens Kreds synes ikke at 
være tilsigtet dermed. 

Og er selve det esoteriske Ordensprincip et paa jødisk Grund 
fremmed Træk, gælder dette i endnu højere Grad om den Forskel, 
der herskede indenfor Medlemmerne indbyrdes. Baade de egent- 
lige Medlemmer og de, der som Novicer forberedte sig til Optagelse 
i Samfundet, var nemlig inddelte i flere Klasser eller Grader, 
imellem hvilke der synes at have været et temmelig skarpt Skel. 
Hvad man nærmest kunde sammenligne dem med, var vel Præste- 
og Levitkasten; men der er rigtignok den store Forskel, at Med- 
lemmerne her ved deres Fødsel var bestemte enten til at . være 
det ene eller det andet; man avancerede ikke fra; Levit til Præst. 
Indenfor Essæerordenen maatte man derimod begynde med ' at 
tilhøre den laveste Grad og kunde da i Tidens Løb_^rykke op til 
de højere. Josefos siger det tydeligt Bell. II 150 (8, 10): åtrjQtjvTcci 
åe Hara %qovov rijs dazijoscog sis fioigag rsooaQccg, og det 
fremgaar ogsaa af den Maade, hvorpaa hati skildrer Noviciatet 
II 137 f. (8,7): det varer tre Aar, og der skelnes under dette 
mellem mindst to forskellige Trin. Om denne højst interessante 
Klasseinddeling er vi desværre i vore Kilder i øvrigt højst mangel- 
fuldt underrettede. Josefos giver de anførte Steder kun Antyd- 
ninger, og det bestandigt i saadanne Saminenhænge, hvor Hoved- 
sagen for ham er noget andet; Filon synes slet ikke at have 
interesseret sig derfor. Saaledes er det forklarligt, at vi intet sikkert 
ved om, hvem de af Josefos omtalte fire ^o/bcti^ indbefattede. 
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I Almindelighed^) gaar man ud fra, at de to Noviceklasser er 
medregnede; de fuldt berettigede Medlemmer af Ordenen udgør 
da tredie Klasse, og Vanskelighed volder følgelig kun den fjerde. 
Schiirer (II, p. 659) tænker paa de Børn, som Samfundet (if. BeU. 

II 120 [8, 2]) optog for at opdrage dem til vordende Medlemmer; 
Boussét (Rel. d. Judent^, p. 527) forstaar derved Ordenens For- 
standere og Ledere, der skal have udgjort en særlig Embeds- 
mandsklasse; og han indvender imod Schiirers Opfattelse, at de 
optagne Børn overhovedet ikke hørte med til Ordenen; men det 
samme Argument kan med hge saa fuld Ret gøres gældende mod 
den første Noviceklasse og rimeligvis ogsaa mod den anden, hvoraf 
Følgen altsaa vilde blive, at de fire Klasser skulde søges indenfor 
de egentlige Medlemmer af Ordenen. Paa Forhaand kan denne 
Opfattelse ikke siges at være usandsynlig; hvis Essæeme over- 
hovedet har indladt sig paa at inddele de virkelige Medlemmer 
i Klasser, kunde det lige saa godt ske i fire som i to. Af Udtrykket 
aGnrjGic Bell. II 150 (8, 10) lader sig intet slutte; thi vel kunde 
det passe meget godt om Prøvetiden, men et Liv under Iagt- 
tagelse af saa mange udvortes Forskrifter for de enkeltes Hand- 
linger, som gjaldt for de fuldt berettigede Esss^eres Livsførelse, 
kunde utvivlsomt ogsaa meget vel betegnes som en aoxt^Gtg. 
I det følgende er der nu Tale om 0/ (.ittayevéGrs^oi, og ol tiqo- 
yevéGTegor, derved kan der ikke være tænkt paa de ældre og 
yngre af Aar, men den yéveGic, hvorefter der regnes, maa 
være vedkomtnejides Optagelse i Ordenen. Og dersom man tør 
lægge Nægt paa 4e Udtryk, som Josefos anvender BeU. II 137 f. 
(8, 7), er det ikke sandsynligt, at han har regnet denne fra den 
første Forbindelse, som vedkommende havde med Samfundet; 
tværtimod betoner han, at om åvdvg ij TiaQoåoc; efter et 
Aars Forløb ngoGeiqiv juåv eyyiov Trj åiahi], men endnu er 
man dog ikke egentligt optaget deri, thi naqaka^i^dvtTat tic, rac, 
ovfA^icoGSis ovåsmo; der kræves endnu en Prøvetid paa to 
Aar, zai (påvnq cc^tog ovrcog tig tov 6f.idov éynQiviTat. Her 
er dog den egentUge Optagelse udtrykt med al ønskelig Tyde- 
lighed; forud derfor er altsaa Novicerne ikke at betragte som 

^) Vi ser her bort fra Hypoteser som Credners (Beitråge zur Einleitung in die 
biblischen Schriften I, p. 366 ff.), hvorefter Elchasæeme (153 ^Tl "liS« <«ieii skjulte 
Krafts Sønner«) skulde have udgjort fprste Klasse, Sampsæerne ('Jj'OtU "'313' »Solens 
Sønner«) anden, Ossæeme (73? ij^, »Kraftens Sønner«) tredje og endelig Novicerne 
den fjerde. 



Il8 



Essæere og vil følgelig efter korrekt Sprogbrug hverken kunne 
benævnes Tc^oysvÉGTBQOi eller fieraysvéGTtQoi. Yderligere maa 
det fremhæves, at i den Sammenhæng, hvori Bell. II 150 (8, lo) 
staar, er der hverken i det* foregaaende eller efterfølgende Tale 
om Novicerne. Der berettes i § 143 ff. om eventuel Udstødelse 
af Ordenen for grove Forseelser; det kunde der dog kun være Tale 
om overfor virkehge, i Samfundet optagne Medlemmer; dernæst 
skildres deres Rettergang med 100 Dommere, hvilket næppe heller 
kunde have Betydning for andre end de egentlige Medlemmer. 
Den strenge Overholdelse, af Sabbaten fører til Omtale af en Nød- 
tørftspraksis, som ganske vist Novicerne ogsaa fulgte; men intet 
i Sammenhængen antyder, at der her tillige er tænkt paa dem. 
Derefter kommer saa Meddelelsen om de fire Klasser, der gaar 
over i en Skildring af Medlemmernes høje Alder og deres Ud- 
holdenhed under Forfølgelser og Pinsler, alt sammen Ting, som 
bedst synes at kunne passe paa Sektens virkelige Medlemmer. 
Man tør vel derfor hævde, at det mindst er ligt saa sandsynligt, 
at de fire Klasser falder indenfor disses Omraade alene, som at 
de to Noviceklasser er medregnede deri. Hvis man nu regnede 
Forberedelsesstadierne med, vilde det altsaa blive i alt seks Klasser; 
men umuligt var det ikke, at man kunde faa tre Klasser paa 
Novicestadiet, enten ved at regne de af Ordenen antagne Børn 
med eller ved at antage — hvad der i og for sig er meget sand- 
synligt — at hvert af de tre Aar i Virkeligheden betegnede et nyt 
Trin, skønt Josefos ikke har fundet Anledning til udtrykkehgt 
at gøre opmærksom derpaa. Her kan vi kun konstatere det som 
en Mulighed; senere skal det forsøges eftervist, at det vilde passe 
særdeles godt med forskellige andre Kendsgerninger, om der inden- 
for Samfundet, Novicerne medregnede, havde været syv forskellige 
Klasser. 

Hvilke disse fire Klasser af de egentlige Ordensbrødre da nær- 
mere har været, derom lader sig paa Grund af Kildernes fuld- 
stændige Tavshed intet sige. Bell. II 146 (8, 9) hedder det: toiq åk 
TTQSG^VTSQOiQ vuanoveiv aal toiii nldoaiv év %alm Tid-tvrai}), 
og man kunde være tilbøjelig til heraf at slutte, at en af disse 
Klasser var ttqsg^vtsqoi] men den Maade, hvorpaa dette Udtryk 
er sidestillet med roig nleloGiVy viser, at der her er tænkt paa de 

^) Niese læser: rotg 8% -nqfG^vzi-goiqt vnn-Aovovniv «Kt roig nhioaiv sv 
xaXoi, men betegner den ovenfor efter M. L. V. R. C. givne Tekst som »fort. recte«. 
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ældre af Aar. Det samme gælder ot agaTOVVTsg (Bell. II 140 [8, 7]) 
i Forbindelsen ro ntarov ad naaiv naQé^mv, fidhora ds roiQ 
KQarovaiVy selv om her rimeligvis nok er sigtet til de ledende 
inden for Essæersamfundet og ikke til de verdslige Herskere^); af 
den følgende Sætning: ov yaQ åixcc d^eov ns^tyivéQd-ai tivI to 
ågxeiv ses det, at der herved kun er tænkt paa overordnede Stil- 
hnger i det hele taget, næppe derimod paa en bestemt Klasse. 
Heller ikke lader der sig noget slutte af de Benævnelser, der fore- 
kommer paa Samfundets Embedsmænd, og det maa vistnok be- 
tragtes som et Tilfælde, at der netop er nævnt fire saadanne, nem- 
lig: SJt/iifhjTcci, éniTQOiTot, aTtoåszTai rmv TTQoaoåcov og rajniai 
Det fremgaar nemlig af Bell. II 134 (8,6), at éTttfAe^ralog éniTQonoi 
kun er to Navne for det samme; det hedder først her, at Essæerne 
ikke selv foretager sig noget, uden hvad der er befalet af éTTS/neXrjTai; 
to Ting: at understøtte og øve Barmhjertighed har de dog Lov til 
at gøre paa egen Haand, med mindre det drejer sig om deres Slægt- 
ninge, thi i saa Fald gælder det, at ovx etsGTi nomadai ål%a rmv 
éiiirQO'jimv. Maaske er iTitfAsXijrai Fællesbetegnelse for alle 
Embedsmændene, der jo skal varetage det fælles Bedste; herpaa 
kunde Udtrykket 01 rav wtvav é7Tifi€Ai]Tai i Bell, II 123 (8, 3) 
tyde; den samme Betegnelse er II 129 (8, 5) benyttet om de Op- 
synsmænd, der hver Morgen tildelte den enkelte Essæer det for 
ham passende Arbejde. Mellem dnodé'XTaL Tæv TTQoaoåtov og 
tafiim synes en Hgnende Identitet at være til Stede. Det første 
Udtryk staar Ant. XVIII 22 (i, 5) om dem, der forvaltede Ind- 
tægterne af Essæernes Agerbrug, og Præp. evang. VIII 11, 5 (Hei- 
nichen I, p. 397) beretter Filon, at hvad de enkelte tjener, svi 
åidoaat T(p xeiQOTOvridévTi. rafita , som derfor indkøber de nød- 
vendige Levnedsmidler og fordeler dem. Det er derfor umuligt 
at afgøre, hvorvidt der med de fire ovennævnte Udtryk for Em- 
bedsmænd er betegnet fire, tre eller to forskellige Slags, eller om 
der muligvis slet ikke er gjort nogen som helst Forskel, men samt- 
lige Benævnelser er væsentlig synonyme Udtryk for Embeds- 
mændene overhovedet; men under alle Omstændigheder er dette 
et Forhold, som er KlasseinddeUngen uvedkommende. 



'^) I hvert Fald er det sandsynligt, at Løftet i dets oprindelige Form tog Sigte 
paa saadanne, selv om Josefos' Referat maaske nok tilsigter at give det Udseende af, 
at Essæerne maatte love streng Underkastelse under Statssamfundets Øvrighed, en 
Egenskab, der naturligvis var meget tiltalende i romerske Læseres Øjne. 
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Hos Therapeuterne foreligger efter al Sandsynlighed en lig- 
nende Inddeling af Medlemmerne i forskellige Grader. Filon siger 
om dem: »Efter Bønnerne lægger ol Tr^ÉtJ/^Wé^Jo« sig til Bprds i 
den Rækkefølge, hvori de er optagne i Samftindet (TaigeiGHQioeoiv 
ditoXov&ovvTi-g). Thi som 7iQ660T€Q0i anser de ikke de gamle 
af Aar og højt bedagede (tværtimod regner de dem for. ganske 
unge Børn, naar de først sent Kar faaet interesse for Samfundets 
Lære), men derimod dem, somf fra den tidligste Alder har tiltraadt 
og med Flid lagt sig efter den beskuende Del af Filosofien, hvilken 
er den skønneste og mest guddommelige.« (D. V. C. 67 M. II 
481, 40 ff.). Det er i Virkeligheden en nøje Parallel tiltcarcc XQovov 
TTJg aaz^oecoc; og at Filon ikke direkte omtaler Klasseinddelingen, 
kan ikke undre; det gør han jo heller ikke for Essæemes Vedkom- 
mende. Hos Elchasæere og Ebjonæere findes derimod ingen Spor 
af en saadan Gruppering af Samfundenes Medlemmer; det kan 
bero paa Kildernes Ufuldstændighed, at vi ikke erfarer noget 
derom; men muligt var det jo ogsaa, at denne Institution ikke 
havde nogen særlig stor Levedygtighed paa jødisk Grund og derfor 
gik af Brug under de Transformationer, som Essæismen i Tidens 
Løb blev Genstand for. 

Hvilke ForestilKnger der har været de bærende for Klasse- 
inddelingen, er ikke let at afgøre; efter det omtalte Sted Bell. II 
150 (8, 10) synes en af dem dog at have været denne, at dén højere 
Klasse besad større Hellighed og Renhed end de lavere, og dens 
Medlemmer kunde følgelig besmittes ved at komme i Berøring 
med de Mennesker, der ikke havde naaet den samme Renhedsgrad 
som de selv; det hedder, at 0/ f^njaytvsoTsgoi, hvormed altsaa 
menes de lavere Klasser, staar saa langt under de højere, 01 
7iQoyeV6<}T£Qot-, at si ipavGéiav atræv, ézsivovg anolovtGifai 
na&dnsQ ullo(pvX(p 6V^(fVQévTac. Man kunde imidlertid have 
ventet, at et saa stærkt markeret Klasseskel havde gjort sig gæl- 
dende paa mangfoldige Omraader; men efter de Beretninger, vi 
har om Samfundets hele Levevis, synes dette mærkeligt nok ikke 
at være Tilfældet; vi hører kun om det her. Derfor er det en meget 
nærHggende Antagelse, at det kun var ved visse bestemte Lejlig- 
heder, at Klasseforskellen spillede en Rolle, saaledes at Folk af 
forskellige Grader undgik at komme i Berøring med hverandre, 
ikke f. Eks. ved deres fælles Arbejde; i saa Fald havde jo omfat- 
tende Forsigtighedsforanstaltninger været nødvendige, og man 
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kunde da have ventet at høre noget derom. De essæiske Grader 
skal derfor næppe sammenligne* med det indiske Kastevæsen, der 
jo kræver bestandig og geniiemført Adskillelse paa alle Omraader. 
Men et Vink om, hvorledes Bell. II 150 er at forstaa, finder vi 
maaske i D. V. C; vi tør vel nemlig med stor Sandsynlighed antage, 
at den ovenfor nævnte therapeutiske Skik, at ved Maaltideme 
lagde Deltagerne sig til Bords i den Rækkefølge, hvori de var 
optagne i Samfundet, ogsaa gjaldt for Essæeme. Derved kom de 
forskellige Medlemmer af sanune Grad til at ligge sammen, og det 
kunde saaledes undgaas, at de kom i legemlig Berøring med de 
lavere Klasser. Vi har da her et af de Omraader, hvor Klasse- 
inddelingen havde Betydning, og Forklaringen ligger hge for. 
Maaltidet blev nemhg betragtet som en gudstjeilstlig Handling, 
og under denne maatte naturUgvis enhver bevare ubesmittet den 
Hellighedskarakter, som nu hans Ordensgrad forlenede ham med. 
Interessant er det, at denne KlasseinddeKng ophævede alle 
de Forskelle, som tidligere Stillinger i Samfundet havde medført. 
Naar en Mand blev Essæer, blev han saa at sige et helt nyt Men- 
neske, flyttet fra den ene Verden over i en ganske anden, hvor al 
tidUgere Standsforskel maatte forsvinde for en ny Vurdering og 
en derpaa hvilende ny Klassificering. Ud fra en saadan Betragt- 
ning maa det sikkert forstaas, at Essæersamfundet forkastede 
Slaveriet. Filon fremhæver dette med stor Tilfredshed i Q. O. P. L. 
79 (M. II 457, 36 ff.), men den fuldstændig stoiske Begrundelse, 
han giver for denne paa jødisk Grund ikke helt fremmede Betragt- 
ning, kan man roligt skrive paa hans egen Kappe. I Apologien 
(Præp. evang. VIII 11, 3 Heinichen I, p. 396) er Bestemmelsen sat 
i Forbindelse med Forkastelse af Privatejendom overhovedet: 
i'diov ovåde ovås VTTOfAÉvsi itTr^oaaS-ai ro naqanav ovdsv, ovn 
oiaiav, ovn avdqanodov, av x&qiov 'a.t.L, og Josefos be- 
mærker derom ligeledes kun: oms åovlav éiiiTrjd't'vovGiv m^Giv 
(Ant. XVIII 21 [i, 5]). 

Spor af en Betragtning som den her fremsatte, at Optagelse i 
Samfundet medfører en hel ny Klassificering og helt nye Relationer, 
finder .man ogsaa i, hvad Filon fortæller om Slaveriets Forkastelse 
hos Therapeuterne i D. V. C. 70 ff. (M. II 482, 24 ff.). Det hedder 
her først, at de ikke lader sig betjene af Slaver, fordi de overhovedet 
anser Slaveriet for at være noget naturstridigt, og derpaa følger 
saa den velkendte stoiske Motivering. Ved rrp isga ovf.mo6i(p 
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betjenes de derimod af frie, udvalgte Ynglinge, ot liad-ånsQ viol 
yvijaiot (pdoTifKog aofisvoi natqaGi xal fit^TQccaiv vnovgyovai, 
atoivove avTwv yovsig vo^i^ovreg oineioTSQOvg twv acp ai'/LiatOQ. 
Her er jo tydeligt udtalt, at Therapeutsamfundet stiller sine Med- 
lemmer i helt nye Relationer, hvad meget vel kan være rigtigt, 
selv om den Bemærkning, hvormed Filon ledsager sin Meddelelse: 
il ys 'naXoiiCtya&iaQ ovdsv ohsiorsqov éori Toig tv (pgovovaiv 
(D. V. C. 72 M. II 482, 43 f.) utvivlsomt maa skrives paa hans 
egen Kappe. Det fortjener ogsaa at bemærkes, at Slaveriets For- 
kastelse netop er refereret i Sammenhæng med en Beretning om 
Therapeutemes hellige Maaltid. 

Udtalelsen om, at de unge Mænd med Glæde tjener »Fædre og 
Mødre«, idet de mener sig nærmere beslægtede med disse deres 
fælles Forældre end med dem, som de er knyttede til med Blodets 
Baand, er ogsaa i anden Henseende interessant. Det fremgaar 
nemlig deraf, at de ældre Medlemmer er blevet betragtede som 
TtarsQsg og jU'yjTÉQsg for de yngre; maaske har dette været en 
Hæderstitel for bestemte Grader, ligesom de fra Indskrifterne vel- 
bekendte Udtryk nart^Q avvayayijg, pafer sinagogce, mater syna- 
gogcB o. s. v.^), og helt umuligt var det vel ikke deri at finde en 
Antydning af, at Ttari^Q var Benævnelse for en enkelt bestemt 
Grad. Vi kommer i anden Sammenhæng Hdt nærmere ind paa denne 
Mulighed. 

§ 17. OPTAGELSE I SAMFUNDET. 

Var der nu saaledes Forskelle mellem aiQdTiGTai indbyrdes, 
gjorde Adskillelsen sig naturligvis endnu stærkere gældende imellem 
disse og érsgodo^or, et Udtryk derfor er Kravet om det treaarige 
Noviciat, der skulde gaa forud for den egentlige Medlemsoptagelse: . 
To/g de ^fjXovatv rfjv cciQeaiv avtSv om avd-vg t] na^oåog, aXX 
km évmvTOV t^m fiéi^ovti ti]v avrijv vnoTid^evTai ålanav, 
hedder det Bell. II 137 (8, 7), og som tidligere omtalt herskede 
der paa Novicestadiet det samme Princip som indenfor selve 
Ordenen: at man avancerede itciTcc xqovov rijg aaKfjaeojg. Efter 
det ene Aars Prøvetid naar Novicerne op til et højere Trin: ngoGSioiv 
éyyiov Ttj åiaiTt] mi nadaQmd-SQUiV Tmv Tiqog ayvéiav våarcov 
^iSTala(.i§åvsi,. Dernæst maa der gaa endnu to Aar, hvor 

1) Stederne er anførte hos Schiirer III, p. 88 f. 
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hver enkelt saa at sige stadigt er til Observation; men hvis han saa 
bestaar Prøven nai (pavelc, atiog ovroas é/V rov ofidov éyngtPSTai. 
Sagen er dog ingenlunde i Orden med de tre Aars Prøvetid. Det 
hedder videre (§ 139), at n^iv ås Tfjs aoivijg aipaG&ai rgocpijc, 
hvilket er et Udtryk for at optages som fuldgyldigt Medlem af 
Samfundet, oqhovq avroh ofAvvGt (pQtxtoåtig, og disse Eder inde- 
holder først almindelige etiske Forjpligtelser til at leve et Liv i 
Gudsfrygt og Retfærdighed overfor Næsten, i Særdeleshed to 
TTiGTOV asl TiaGiv naQS^etv, {.laXiGra de roig ugarovGiv, hvilket 
som før bemærket skal forstaas om dem, der har den ledende Magt 
indenfor Samfundet; men derefter kommer saa Forskrifter som de 
følgende: mi jli7]T6 ZQVipetP n tovc aiQiTiGTcii ^lyjd- irÉQOis 
avTOiv TI fiijviiGBiv, mv fisxQt d-avaTov rig §ia^riTat, TiQog 
TovTotg ofivvGtv fiTjåsvl 'fxh fisraåovvat Tmv åoyfiaToiv érégoig 

fj mg avTog {.letéKa^ev 'Aai GVPTrjQ?]G£tv o/iiokog rd le 

ttjg ai()SGSiog avTow §i^)da aal ra roav ayyéXmv ovo/naTa {§ 
141 f.). 

I dette interessante Stykke retter vi først vor Opmærksomhed 
paa Forbudet mod at forvanske eller røbe t« åoyfiara rijg aiQeGsmg 
og de oQWi (pQiKcoåsig, hvorved de vordende Medlemmer maatte 
paatage sig denne Forpligtelse. Det ligger i Sagens Natur, at Tavs- 
hedspligten har været et Punkt af stor Vigtighed for Essæismen, 
og derfor er det meget betydningsfuldt, at vi finder den paa ganske 
tilsvarende Maade hævdet hos Ebjonæere og Elchasæere. Og saa 
stor er Overensstemmelsen, at vi med meget stor SandsynUghed 
tør supplere Josefos' Beretning med Træk fra disse Sekters Praksis. 
Den nærmeste Analogi til den essæiske Tavshedspligt fore- 
ligger i Contestatio Jacohi, som Waitz (T. U. XXV 4, p. 78 ff.) 
utvivlsomt med Rette henregner til de ældste Bestanddele af 
den pseudoklementinske Skriftkreds^). Det skildres her, hvorledes 
Jakob raadslaar med rovg ngsG^vTsgovg om, hvorledes man 
skal undgaa at komme" til at betro de af Peter sendte hellige Bøger 
til uværdige, og man beslutter da, at det først skal ske efter seks 
Aars Prøvetid, og efter at den ny tilkommende, idet han tager 
sit Initiationsbad i »levende« Vand i en Flod eller Kilde, ikke 

^) Paafaldende er derimod den sidst af Brandt (Elchasai, p. 21) hævdede Opfat- 
telse, hvorefter dette Dokument skulde stamme fra »dem katholischen Bearbeiter 
des Romans, der seinen Lesern einen fremdartig aufgeputzten Zauber vormacht«. 
Sligt vilde dog en katolsk Kristen næppe falde paa at tillægge Autoriteter som Peter 
og Jakob. 
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just sværger — stisI firj t^oriv — men derimod paakalder 
Vidner; XéyhiodE MagtvQcc^M'^tui^^^ våcoQ, év olg 

ret rdvra TtSQié%tTai, nQog tovtoiq åanaqiv ml top &m^navTcov 
åif^aovTa aegcc, oi) åvsv ovx ccvaTvvém, mg d(l VTf^xoog mp^ai 
rm rag ^l^Xovg fJoi rav KfjQvy/aaTwv åtåovTt, mi avxas jiqv 
Tttg §i§'kov<;, ag av fioi åm, ov /Lit] /LtåTccåm Tivi nar ovåéva 
TQonov, ov yQaipag, ov yeyQa/i^/Lievov åovg, ovygacpovti dvadidovq, 
om avTog, ov åt d^^lov h. t. A. I Kap. 4 følger da en Gen- 
tagelse af Vidnepaakaldelsen: bri åå pwæe noijGco, 7i;a?uv to 
åsvTSQOv åéfmaQTVQO^ai ovQavov k. t. A., og Forskriften slut- 
ter: TTQog rovToig å' dnaoip ti xpevoo^ai, ttaTcid^efAa hofiai 
^æv mi -d-avrnv mi aicovm noXaG&fjGOfiai xoXdoei. Der er 
her betonet Lydighed mod dehi, som overleverer Bøgerne, 
hvilket naturligvis er Udtryk for de ledende indenfor Sam- 
fundet, de samme altsaa, som Josefos i Essæerskildringen benævner 
KQaTOVGtv; dernæst er der Tale om hellige Skrifter, hvis Ind- 
hold ikke maa røbes til udenforstaaende, ganske som hos Es- 
sæeme. Forpligtelsen paalægges vedkommende, idet han ved 
et Daabsbad optoges i de indviedes Kreds; hos Essæerne maatte 
Løftet ligeledes aflægges ved Indoptagelsen iblandt Samfundets 
egentlige Medlemmer, og det skal senere blive eftervist, at denne 
ogsaa efter al Sandsynlighed foretoges med et Initiationsbad, 
Endelig indeholder Skildringen i Pseudoklementinerne en fortrinlig 
Illustration til, hvad Josefos. kalder oQxovg cpQiKwåsig; Vidne- 
paakaldelseme, som de her er gengivne, kunde baade paa Grund 
af deres omstændelige Længde og deres frygtelige Forbandelser i 
Tilfælde af Løftebrud med Sandhed benævnes (pQimdstg. Dog 
var de alHgevel kun Vidnepaakaldelser, ikke egentlige Eder; vi 
forstaar derfor, hvorledes Essæerne kunde benytte sig af dem, 
til Trods for at de if. Bell. II 135 (8, 6), Q. O. P. L. 84 (M. II 458, 
32) og Ant. XV 370 f , (10, 4) i øvrigt strengt forkastede enhver 
Brug af Ed. 

Hvilken Betydning man i saadanne Kredse — og en lignende 
Grundbetragtning tør man sikkert forudsætte hos Essæerne — 
tillagde denne Hemmelighedsfuldhed, viser et Sted som Hom. 
XX 8, hvor Peter under Udviklingen af den dualistiske Verdens- 
anskuelse siger: »Og husk paa, at saadanne Ting bør kun siges 
til dem, der er prøvede og fuldstændig paalidelige. Ej heller 
indbyrdes bør I drøfte den Slags Ting uoverlagt, end ikke bør I 
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vove at udtale Eder, som om I nøje havde udfundet de uudsigelige 
Ting {(og diCQippwTsg, rijv tcdv dnoQQTjTæv év^soiv), men 
I Ijør granske dem i Tavshed; iP yaQ rm Xsyetv lam ov% cJg 
'éxdiv 6 (pd-sy^afisvoi dfiaQTtjosTat ml åikT^v vcpéist coe rolfiijGag 
{mv uQog iav^^ycp&éy^ccisåai tcc aiyjj terifitjfiÉvm. Saaledeser 
det ogsaa f orstaaeligt; at de indviede betegnes som bi to fAVOTijQiov 
éi'åovTåQ, Hom. III 28, og at Peter til denne Kreds taler tov 
fiiJGTimv Xoyov, Hom. III 29; ligeledes at han XIX 20 
som et Ord af Jesus overleverer: Ta /iiV(3Ti]Qm éf^iol^m toi£ vloig 
TOV oi'iiov jiov ^vka^are. Den samme Angst for, at uind- 
viede skal blive delagtige i Sektens Hemmeligheder, træffer vi 
hos Elchasseerne. Hippolyt refererer derom (Phil. IX 17 Dun- 
cker, p. 468, 65 ff.) et Udsagn af Profeten: »I den Formening, at 
disse store og uudsigelige Hemmeligheder (ra fxsydla wu dnoQ- 
QijTa ju.voTi]Qia) vilde det være ufornuftigt at nedtræde' eller 
overlevere tir Mængden, tilraadér han at bevogte dem som koste- 
lige Perler, idet han siger saaledes: tovtov åé tov Koyov fi?] 
dvayivmaii€T€ tvccgiv dv&Qoonoig, mi TavTCcg Tag ivToXag 
(pvXa^aTé émfialwg, OTt ov navTtg avdgeg moTot ovåé Tvaaai 
yvpahsg OQ&ak. Man kunde nu spørge, hvilken da den Xoyog, 
og hvilke de évTolal er, som denne Forskrift gælder. Hippolyt 
meddeler den efter at have gengivet Elchasais astrologiske Be- 
læring; men i Betragtning af den Fremgangsmaade, Hæreseologen 
har anvendt, da han sammenstillede sine Ekscerpter, tør man 
ingenlunde slutte, at Formaningen i den af ham ekscerperede 
Religionsbog har staaet i samme Forbindelse. Ud fra de Udtryk, 
hvormed Hippolyt her indfører Citatet, kunde man snarere være 
tilbøjelig til at sammenstille dermed det Lærepunkt, at der i Vand- 
badet var Renselse for kødelige Synder, hvad han Phil. IX 15 
Duncker, p. 466, 13 ff. karakteriserer saaledes: Tama Ta d-av- 
fiaaia p-vaTtjQta tov HXx'xoai t« anoQQrjTa ml (xeyaXa, a 
naQddidmot TOtg d^ioig fia&T^Taig; tnen ogsaa en saadan 
Sammenstilling er højst problematisk. Langt snarere bør man 
lægge Mærke til, at Formaningen til Forsigtighed med Sek- 
tens Lærdomme afslutter de Citater, som Hippolyt bringer 
af Elchasais Bog; det er da nærhggende at antage, at han har 
forstaaet Formaningen som gældende alle de i Bogen indeholdte 
Lærdomme og Forskrifter, og deri har han vel truffet ogsaa Re^ 
ligionsstiftereris Mening dermed; at man senere har taget saa 
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lidet Hensyn dertil, at baade Hippolyt og Epifanios har faaet 
Lejlighed til at gøre sig bekendte med dens Indhold, kan han 
jo intet Ansvar have for. Det fortjener at bemærkes, at ogsaa 
efter Hippolyts Opfattelse var Sektens Lævdomme fteyala nat 
ctnoQQriTa jivart^Qta, som kun kunde betros til toIc, d^lo/Q 
fiad-rjTaiq. 

Før vi gaar nærmere ind paa disse, hemmehge Lærdomme 
og de ^i^Ua T^g aiQémm, hvori de utvivlsomt har været inde- 
holdte, betragter vi Hdt nærmere de oqwi (pQiitcoåsig, hvormed 
Tavshedspligten blev beseglet. Er det nemlig rigtigt, at Ederne 
i Virkeligheden har været Vidnepaakaldelser i Lighed med dem, 
der nævnes i Contest. Jac. cap. 2 og 4, frembyder selve Opregningen 
stor Interesse. Den lyder dér: fj^d^rvQag 'éxoifAi ovquvov, y^v, 
vd\oQ. SV oh Ta navret TieQiéxerai, hqoq tovtoh; d anaoiv nai 
TOV åia TtavTiov diijnovTa aéga, ov avtv om avanvm. Der 
paakaldes altsaa fire »Vidner«; Himmel, Jord, Vand og Luft, som 
imidlertid næsten forsvinder ved Siden af de udføriige Epi- 
theta, som tillægges de to sidste. Denne Omstændighed er i og 
for sig mistænkelig, da det jo dog først og fremmest er selve 
»Vidnerne«; som det kommer an paa; og Mistanken om, at Rækken 
her ikke rigtig er i Orden, bestyrkes ved en Sammenligning med 
de ganske analoge Vidneopregninger, der findes hos Elchasæerne 
og de af Epifanios skildrede Ebjonæere. Imod Slangebid, Hunde- 
galskab, Svindsot og Dæmonbesættelse foreskrev Elchasai et Bad 
og, hvad der i denne Sammenhæng navnlig Kgger Vægt paa, 
Anraabelse af syv Vidner; disse er udtrykkeligt betegnede som: 
Tovc, énra /uaQtvgag rovg yeyQajAfiévovg év rrj §l§Xq) ravTT] 
(Phil. IX 15 Duncker, p. 466,30 1 ofr. L. 34 f.)- Selve Rækken 
figurerer i væsenthg samme Skikkelse foruden paa det nævnte 
Sted hos Hippolyt (Phil. IX 15 Duncker, p. 466, 10 ff . og 32 
ff.) tillige hos Epifanios, der først i sin Skildring af Ossæefne 
fortæller, at Elchasai har overgivet dem to forskellige Vidne- 
rækker til Dyrkelse, af hvilke den sidste stemmer med den af 
Hippolyt meddelte (Hær. XIX i Dindorf I, p. 325, 10 f . og 13 ff.), 
og en tredie Form tillægger han Profeten Hær. XIX 6 Dindorf I, 
p. 330, 8 f.; endelig refererer han en lignende Række for fjerde 
Gang — han har aabenbart anset den for betydningsfuld — i 
sin Beskrivelse af Ebjonæerne (Hær. XXX 17 Dindorf II, p. 
109, 33ff.). Efter Boussets Forbillede (Hauptprobl. d. Gnosis, 



127 



p. 228) opstiller vi de fire Rækker skematisk i fire sideordnede 
Kolonner, idet vi tillige bringer de enkelte Vidner. i den Række- 
følge, hvori de forekommer i Teksten. 



Ha^J! xfx I (I): «-• ^^^ ' (^)= ''^'- ^^^ '■■ 



ovgavog ctXccg 

vå(OQ vdix>Q 

sXaiov ovgavoQ 

a'kag aid"i]Q 



alg 

civsfiog 

ovQavog 



Hær. XXX 17: 

ovgavog 



{ ovQavoc 

{rfi 

{ alg 
\ våooQ 



n 



aj^é/fog 



ayytloi rijg 
dtxatOGVvrjg 
QTog 

ÉXaiov 






I de to første Opregninger staar Vidnernes Syvtal fast, og 
det fremhæves udtrykkeligt baade hos Hippolyt og i Epifanios- 
stedet Hær. XIX i Dindorf I, p. 325, 12. Det maa derfor utvivl- 
somt bero paa en Fejl, naar der i de to sidste er nævnt henholdsvis 
seks og otte. Det første af disse Steder, Hær. XIX 6, kunde man 
nu let tænke sig aQTog udfaldet ved Epifanios' Uagtsomhed, idet 
han her aabenbart citerer efter Hukommelsen; dét fremgaar dels 
af, at Rækkefølgen afviger betydehgt fra den i XIX i, skønt 
Leddene i øvrigt er de samme, og dels af Ytringen irovtjQog ås 
aqa ual o iv rro Hltcu XaXj^aac, 6 Karavayxaaccg ov 
fjovov év i'/fico OjLivvvai (Dindorf I, p. 330, 61), hvilken Paa- 
stand han dog næppe kan have fundet Hjemmel for i Elchasais 
Bog; den frie Maade, hvorpaa han gengiver Mt. 5, 34 ff. — Formen 
minder faktisk langt mere om Jak. 5, 12 — tyder ogsaa paa, at 
han heller ikke her har slaaet EvangeKecitatet efter. I -den 
sidste Række beror det forøgede Antal paa, at Leddene er sammen- 
stillede parvis, hvorfor et Hge Tal var nødvendigt; og Rækkefølgen 
maatte ændres, fordi man ønskede at forbinde to Begreber, som 
i visse Henseender hørte sammen. Hvor vidt nu Listen i denne 
Skikkelse beror paa Epifanios' Vilkaarlighed eller ^— hvad der 
vel snarere er Tilfældet — den overleveredes saaledes af Ebjo- 
næerne, lader sig naturligvis vanskelig afgøre med Sikkerhed; 
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men det har i denne Sammenhæng, hvor det gælder at bestemme 
deri ældste Form, mindre Interesse, idet det er indlysende, jat 
denne Opregning frembyder det sekundære, og kun en af de to 
første, der fyldestgør det af Hippolyt og Epifanios krævede Syvtal, 
kan komme i Betragtning. Og af disse bringer nu sikkert den 
første af de Rækker, Epifanios anfører Hær. XIX i, den ældste 
Version. Ordner man nemlig de to syvleddede Opregninger soin 
følger (Tallene betegner den oprindelige Rækkefølge): 

Phil. IX 15 og Hær. XIXi (B): Hær. XIX i (A): 

2. Vandet. 2. Vandet, 
7. Jorden. 3. Jorden. 
I. Himlen, 5. Himlen. 

4. Bønnens Engle. 6. Æteren. 

3. HelHge Aander. 7. Vinden. 
6. Saltet. I. Saltet. 

5. Olien. 4. Brødet, 

da ses det let, at i sidste Række er der først nævnt fem kosmiske 
Elementer: våwg, y^, åvgavoc, aid-tjg og avsj^ioc, og dernæst 
to, som det ligger nær at opfatte som sakramentale. Ved en 
Sammenligning med den første Række er det endvidere klart, 
at i Forbindelse med Vand, Jord og Himmel passer Æter og Vind 
langt bedre end Bønnens Engle og Hellige Aander; det er derfor 
sandsynligt, at de to sidstnævnte Begreber sekundært er ind- 
komne i Æterens og Vindens Sted, Ombytningen var for saa vidt 
naturlig, som Æteren, der hos Grækerne betegnede den højere 
og renere Luft, efter jødiske og kristehge Forestillinger var 
Englenes Opholdssted, og det semitiske m-i jo er Udtrykket 
baade for Vind og Aand (cfr. Brandt, Elchasai, p. 16). I Analogi 
dermed maa man da antage, at Olien ligeledes har fortrængt det 
oprindelige Brød. 

Vi er hermed naaede saa langt tilbage, som det anførte 
Materiale tillader; i næste Afsnit vil vi forsøge at efterspore Ræk- 
kens Oprindelse, og derved vil det bhve yderUgere sandsynUgt, 
at Syvtallet er det primære. Grækerne regnede fire Elementer; 
dette har Forfatteren af Contest. Jac, vidst og ændret Rækken 
i Overensstemmelse dermed; ud fra denne Forudsætning er de 
vidtløftige, nærmere Bestemmelser forstaaelige, idet de nemlig 
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har til Hensigt at dække over, at Rækken er forkortet; og det 
er næppe tilfældigt, at de netop udgør tre Led: év o\<; ret navra 
y TiBQié%Brm, rov dm itavTiov åt-i^wvraog ol avsv om åvanvém. 
En saadan Forklaring er mindst lige saa sandsynlig, som at den 
græske Elementrække skulde have dannet Udgangspunktet, og 
Ilden da være bleven erstattet nied Himlen paa Grund af den i 
Pseudoklementinerne herskende Uvilje mod det brændende Ele- 
ment, en Anskuelse, der f . Eks. hævdes af Diels (Elementum, p. 48) 
under Henvisning til, at Udtrykket dm TtavTCOV ånjnetv er ud- 
præget stoisk. 

Og at nu Essæerne virkelig har kendt og benyttet Vidne- 
rækker som de anførte, kan ogsaa sandsynhggøres ved en anden 
Kombination. Forudsætningen for, at Elementerne skal kunne 
paakaldes som Vidner, er 30 at de opfattes som personlige Væsener^), 
saaledes som det i den hellenistiske Verden var Tilfældet med 
Begrebet atoixeia. Virkelig finder vi da ogsaa Phil. X 29, hvor 
der gives en Recapitulatio af Elchasais Lærdomme, Vidneanraabel- 
sen betegnet som ?j rmv aToix^icov o^okoyia (Duncker, p. 
530, 26). Paa jødisk Grund maatte nu nødvendigvis saadanne 
guddommelige Væsener, hvis de skulde have Plads indenfor Monote- 
ismen, betragtes som Engle; og at Engledyrkelse har spiUet en 
Rolle indenfor Essæismen, derom finder vi et Vidnesbyrd i Bell. II 
142 (8, 7), hvor T« rcoi' dyysXav ovofiara er regnede blandt 
de Hemmeligheder, der ikke tør røbes for étsgoåoioi. Træffende 
bemærker Lightfoot hertil: »It may be reasonably supposed that 
more lurks under this last expression than meets the ear« (Ep. 
to the Colossians ^^^^, p. 88), og vi vil senere faa Eksempler paa 
disse Englenavnes Betydning. Her har det navnlig Interesse, at 
Engledyrkelsen synes nær forbunden med Ærbødigheden for t« 
GToi%sla. Den forønskede Stadfæstelse heraf finder vi i den 
Vranglære, som Kolossenserbrevet forudsætter, og om hvilken 
Lightfoot (anf. Skr., p. 92 f.) rigtigt har set, at den frembyder 
»ah essential affinity of type with the Essenes of the mother coun- 
try«, en Opfattelse, som ogsaa i det følgende vil bHve nærmere 
begrundet. Kol. 2, 18 siger nu Paulus: fitjåeig vfiag Hata^Qa- 
^svETco d-sXiov év TctTTSivocpQoovpi] VMi S-Qtjonem Tav dyyéXojv 

^) Selv om der med Begrebet »Vidne« skulde være forbundet den Forestilling, 
at den paagældende, som svor falskt, blev udelukket fra Brugen af Eleinenterne, 
maatte disse alligevel være tænkt som personificerede. 
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>c. T. A., og Begrundelsen for denne Formaning indledes i 2, 20 
med Ordene: d ane&avéte gvv Xqioto) åiio tcov OTOixsmv 
rov xoGfiov, TI m ^Svtss év noofia åoyfAttri^ead-s. Det er da 
herefter klart, at de åyyeXoi, som Paulus i V. 18 advarer imod, 
er identiske med r« GTOi%eia tov itoGfiOV^). Denne Betydning 
passer ogsaa godt i 2, 8, hvor naTcc ra GTOixeln rov aoGfiov 
er stillet i Modsætning til Hara Xqigtov, og hvor der ikke 
foreligger nogen Nødvendighed for at opfatte det synonymt med 
xara rtjv nagååoGiv rwv dv&Qmnwv. At endelig GTOtxsla 
ogsaa maa have samme Betydning i Gal. 4, 3 og 9, fremgaar af 
Verberne dovlovv og dovleveiv, af de dermed korresponderende 
Substantiver énlrgoTiot og otKovofioi, der ikke under anden 
Forudsætning kan forstaas paa nogen naturlig Maade, samt af 
Adjektiverne uGd-sv^ nat nTwxa, der ogsaa bedst forbindes med 
GTOix^ia i Betydning af Elementarengle. Vanskeligheden med 
ovToag mi ijfisk i V. 3 bør ikke overvurderes; Paulus vilde ganske 
sikkert ikke sige, at han selv nogen Sinde havde følt sig træl- 
bunden under disse Væseners Herredømme. Men i denne Sammen- 
hæng vil han advare fordums Hedninger mod Judaismen, og det 
en saadan Form, som netop lægger Vægt paa astrologiske Spekula- 
tioner, og hvad dermed staar i Forbindelse; om denne Jødedom 
siger han: den er i Grunden ganske den samme Trældom under 
Elementarmagterne, som I saa godt kender fra Eders hedenske 
Fortid. For at give sin Formaning imod et saadant Tilbagefald 
forøget Vægt gør han da sin egen førkristelige Tilstand soHdarisk 
med den i Galatien virkende judaistiske Retnings, hvad der altsaa 
næppe er helt korrekt, men forklarligt derved, at Paulus dog en 
Gang havde tilhørt det jødiske Rehgionssamfund, hvorfra ogsaa 
Vranglærerne var udgaaet. En saadan Forstaaelse er efter mit 
Skøn langt lettere end mea f. Eks. Dibelius, anf. Skr., p. 83, at 
antage, at Paulus skulde have betegnet hele Jødedommen som 
en Trældom under GTOtxaia rov hogjuov for at bringe den jødiske 
Religion i Læsernes Øjne ned fuldstændig paa Niveau med den 
hedenske. 

Hvis da .Paulus paa de anførte Steder anvender GToix^la 

^) Anderledes forstaas det ganske vist af Lightfoot, anf. Skr., p. 178, og Ewald, 
Kom., p. 367 ff.; men herimod se M. Dibelius, Die Geisterwelt im Glauben des Paulus, 
p. 142 ff. At eroixsiov kan have en saadan Betydning, er ubestrideligt, cfr. Diels, 
Elementum, p. 44 ff., og Dibelius, anf. Skr., p. 227 ff. Zahns Bevisførelse i Kom.z- 
Gal., p. 195 f., er næppe overbevisende. 
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i Betydning af Elementaxengle, er dermed vundet et vigtigt Re- 
sultat for vor Undersøgelse; deraf følger nemlig, at man i jødiske 
Kredse i Lilleasien omkring Midter af første Aarhundrede e. Kr. 
kunde træffe en åovXsia Toåv Gtoixdmv, der ogsaa kunde op- 
fattes som d-QTjGnsicc ræv dyyékcDv; og i Betragtning af den Mono- 
teisme, som dog bestandigt laa Jøderne i Blodet, vil det være 
en højst sandsynlig Antagelse, at denne -d-Qtjaicsia kun har 
bestaaet i Benyttelsen af Englenavne og 0T0«;fera-Rækker som 
dem, vi kender fra de senere Elchasæere og Ebjonæere. At Engle- 
kultus skulde have været et almindeligt Fænomen indenfor Jøde- 
dommen, er næppe rimeligt. ForestiUingen om isaadanne Væseners 
Eksistens var ganske vist meget udbredt, men derfra og til at yde 
dem egentlig Dyrkelse er der dog et langt Spring. De Vidnes- 
byrd, man har villet anføre for den jødiske Engledyrkelse, er da 
ogsaa temmeUg svage. Naar det Apoc. 19, 10 og 22, 8 f. siges til 
Apokalyptikeren, at han ikke skal tilbede den ledsagende Engel, 
ligger det sikkert nærmere deri at se et Udtryk for Seerens høje Kald 
end en Polemik mod Engletilbedelse, og Hebr. 1—2 vil kun fore- 
bygge, at Jesus bliver ligestillet med saadanne Væsener; at der 
ved KVQioTijra ås dd-trovaiv, åoiag åt ^Xaotpi^^omiv i Jud. 8 og 

avQioTijtog itaTag)govovvTag åo^ag ov tqejliovgi, ^XaGiprj- 

ILiovvreg i 2 Pet. 2, 10 skulde være sigtet til saadanne, som for- 
kaster Engledyrkelsen, er vel næppe heUer rimeligt; de hos Lueken 
(Michael, p. 4ff.) anførte hedenske og kristehge Beskyldninger 
mod Jøderne som Engletilbedere og de talmudiske Forbud mod 
en saadan Form for Gudsdyrkelse^) motiveres tilstrækkeHgt ved 

1) Interessantest er det Brudstykke af K^gvyna to« TLérgov, som Klemens 
Aleksandrinus (Strom. VI 5 [41, 2 f.] Ståhlin II, p. 452, 7 ff.) overleverer. Deri lægges 
Peter følgende Udtalelse i Munden: (itiSb yiata 'lovåaiovs Gs^seO'f, yiai yag 
SKslvoi fiovoi oiofisvot tov &£bv yivcoøyisi.v o"«}! imøTavTcii, Å-argfiovrsg dyyéXoig 
ml dgxayyéXoig, (irjvl Kai GiXrivr]' nal éav utj fff^jfvrj cpav^, ea^^atov om 
ayovai tb Isyontvovngmov, ovSi vsofirjviav ayovoiv ovts a^v(ict ovts sogTijv 
OVTB fiEydlrjv rjiiSQuv. Ganske den samme Forbindelse mellem Engledyrkelse og 
Astrologi findes i Aristides' Apologi c. 14 (Henneckes Rekonstruktion, p. 35), hvor 
den syriske Tekst har: mach den Arten ihrer Werke aber gilt ihre An- 
betung den Engeln imd nicht Gott, indem sie Sabbathe beobachten imd Neumonde 
und die imgesåuerten Brote und das grosse Fasten imd das Fasten imd die Be- 
schneidung und die Reinheit der Speisen«. Men der foreligger her literær Afhængig- 
hed af K'qgvyfia (se Seeberg i ZahnsForschungenV,p.2i6 ff.). De talmudiske Citater 
er væsentlig Targ. jer. til Ex. 20, 25, hvor det hedder efter Rabbi Ismael (2. Aarh.}: 
»Gør Eder intet Billede af de Tjenere, som tjener mig i det høje, intet Billede af 
Engle (a-i^jiibyO n'a"! t^b)- Ofanlm, Kerubim o. s. v. for at tilbede dem«; og 
jer. Berakot IX Schwab I, p. 156, hvor R. Judan traderer: »Naar Nød rammer et 
Menneske, saa skal han ikke bede til Mikael og ikke til Gabriel, men til mig 

9* 
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en magisk Anvendelse af Englenavne, der kan have været i Brug 
hos outsiders som Essæerne. Betydningsfuldt er det, at den ældste 
Bevidnelse for en saadan, som Heitmiiller i sin særdeles omfattende 
Undersøgelse (Im Namen Jesu, p. 176 ft.) har kunnet opdrive, netop 
er Stedet fra BeU. II 142 (8,7) om Essæernes ovvT'^()riois af 
T« tmv dyyéXæv ovofiaTcc. Han kunde dertil have føjet Clem. 
Hom. III 36, hvor MennesketsFuldkommenheder opregnes; deriblandt 
forekommer nemlig ogsaa følgende Evner: (og 6og)iav ei'kri(fsv) 

aatQcov dqofxov loyiOTSVEiv . . , . ^ d-mv dogarov voslv, 

dyyélfov ovofiara yv(OQl^stv,åaijLiovag åneXavvEiv, vooovg 
(paQfia'xsiatg nsiQaad-ai, navsiv, nara å io^o^mv éQTCETWV 
énaoiådc, svQiaMiv, dvrma&sias énivoHV, Her har vi Engle- 
navnene i Sammenhæng med Dæmonuddrivelse og andre Syge- 
helbredelser, saaledes at der ikke kan være nogen Tvivl om 
deres Anvendelse.^ Til jødisk Praksis sigter runehgvis ogsaa, hvad 
Origenes^) og Irenæos^) meddeler, men det er vistnok tilMge sand- 
synhgt, at deres Oplysninger hviler paa Iagttagelser hos sekteriske 
jødiske Samfund^). BetydeUgt senere er vel de andre Vidnesbyrd, 
som Heitmiiller anfører for Magi med Englenavne, men her er den 
stærkt hedensk inficerede Oprindelse . endnu tydeligere; det gælder 
saadanne, som er hentede fra det .nys fundne Skrift »Moses' Sværd«, 



skal han bede, og jeg skal straks bønhøre ham«. Det første er en Advarsel i 
Tilslutning til et Bibelord og behøver ikke nødvendig at forudsætte, at noget saa- 
dant har fundet Sted; Englene er komne med paa Grund af, at de i Bevidstheden 
var nær forbundne med Stjerner og Planeter. Det sidste kan være en Formaning til 
ikke at efterligne en Sædvane, der havde faaet Indpas i visse sekteriske Kredse. 

^) C. Cels. I 25 Koetschau I, p. 76, 8 £f.: otkv 8s t« Tiept ovofidtojv rig 
Svvrivai za év dno^griToig {ptloGO(j)HV, noXXa av iVQOi Kai nsgl rijg éTtmlT^Gfrng 
rav åyyilmv tov S'sov' av o (lév tig Mixarjl ^xsgog Ss ra§Qt7jl wai. ulXog 
'Pacpajjl Halsttai- 

^) Adv. Hær. II 32, 5 Harvey I, p. 375 f.: Nec invocationibus angelicis facit 
aliquid nec incantationibus, nec reliqua prava curiositate. 

^) li. C. Cels. I 26 Koetschau I, p. '77, 12 ff. har Kelsos mod Jøderne fremsat 
den Beskyldning, at avtovg cé^HV dyyékovq »ai yorjtsia TtQOGxBte^at, rjg b 
Mmijofig uvToig yiyovsv Jl/jyjjrjjg; fremdeles har han gjort sig til af at kende hele 
den jødiske Visdom, og Origenes spørger da spottende, om han har fundet saadanne 
Oplysninger i de kanoniske Mosebøger. Det var jo imidlertid muligt, at Kelsos 
kunde have læst noget derom i apokryfe Skrifter eller have kendt jødiske Sekter, 
der nedledte en Videnskab om Englenavne fra Moses; man sammenligne den 
Ærbødighed, som Essæerne nærede for »Lovgiverens Navn«. Det samme har vel 
været Tilfældet i therapeutiske Kredse i Ægypten, og med Forholdene dér er Kelsos 
fortrolig; det er næppe usandsynligt, at han har levet og skrevet sit dkrj&rig loyog 
dér; cfr. B. Aubé, La polémique paienne å la fin du II siécle, p. 242: »Celse, qui cer- 
tainement résida å Alexandrie«. De Forskere, der betragter ham som Romer, 
antager i Almindelighed, at han har erhvervet sig Kendskab til ægj^tiske Forhold 
ved Rejser i Orienten. 
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babyloniske Lervaser m. m. og ligeledes den interessante Recept 
imod Bylder, som er overleveret bab. Sabbat 67 a Goldschmidt I, 
p. 475: »Imod Bylder skal man sige følgende: »Bazbaziah, Mas- 
masjah, Kaskasjah, Sarlaj og Amarbj, det er de Engle, som blev 
sendt fra Landet Sedom for at læge smertefulde Bylder. Bazak, 
bazik, bazbazik, masmasik, kamon, kamik. Bevar dit Ud- 
seende« o. s. V. Efter Tekstens eget Udsagn er i hvert Fald den 
første Række Englenavne, der skal anraabes for at bringe Hel- 
bredelse; muligvis har det samme oprindelig ogsaa været Tilfældet 
med den anden, selv om den i sin nuværende Form mere ser ud 
til at være 'Ecphta yQapfiara, 

Anvendelsen af Englenavnene som Helbredelsesmiddel berører 
i øvrigt en yderhgere Analogi mellem disse og GToix^ia-Rsdkkeme, 
den nemlig, at de begge har hørt hjemme i magiske Bøger, ved 
hvis Hjælp man bl. a. søgte Lægedom ior legemhge Sygdomme; 
og dette fører igen ganske naturligt over i en Undersøgelse af, 
hvilket Indhold da Essæersektens hemmelige Skrifter, ra rtjg 
alQSGSWQ ^t^lia, maa antages at have haft. Til Bestemmelse heraf 
foreligger der som sædvanUgt i vore egentlige Kilder kun spar- 
somme Antydninger. 

§ 18. xa Tijg aiQéaem ^i§Ua. 

I Q. O. P. L. 80 skildrer Filon, .hvorledes Essæerne af Filo- 
sofiens tre Dele særlig interesserer sig for Etiken, idet de som 
Vejledning ålsiTiraiQ %Qio(j.svot roig TTargiotg vo^otg (M. II 
458, 9 ff.). Herefter kunde det se ud, som om det var de gammel- 
testamentlige Skrifter, der hos Sektens Medlemmer var Genstand 
for et ivrigt Studium; og det samme kunde man finde antydet 
deri, at deres Evne til at forudsige Fremtiden if. Bell. II 159 (8, 12) 
beroede paa, at de var fiifiXoig IsQaig uai dmtpoQOis dyveiaig 
accl TTQocpfjTcap anotpd-éyixaoiv ifiTcaiåoTQi^ov^avot. Men hvor 
vidt de bibelske Skrifter, hvoraf altsaa Pentateuchen vilde være 
betegnet ved ■ ^i^loig kqalg, og de øvrige ved TtqocpriTm 
ciTTOcp&syfiaGti'^), har været særlig egnede som Hjælpemidler til 
Forudsigelser, kan vel være tvivlsomt; og man har derfor vistnok 



^) Lightfoot, Ep. to the Colossians '•^''*, p. 89, gør med Rette opmærksom paa, 
at da Artiklen mangler foran begge Udtryk, synes der ikke dermed at være sigtet til 
de kanoniske Skrifter. 
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Ret til at finde et betydningsfuldt Vink om Bøgernes Art i Fort- 
sættelsen af den før citerede Passus hos Filon, som § 82 (M. II 
458, 20 ff.) lyder: sid- £ig fiev Tig rag ^i^lovg avayivdnamt la^mv] 
STSQog 6s imv éfZTCsiQOTCtTmv 60a (irj yvtOQi^a nagsl&mv 
civaåtåaGMi' ra yag nhiara dia ovp^okwv åQ%a,ioTQonG} 
^rikmosi naQ avToig (piXoGotpehail Den med sTSQog åé be- 
gyndende Sætning maa nu oversættes: »en anden af de mest er- 
farne træder til og forklarer ooa /iij yvooQifia«, og med dette sidste 
Udtryk kan der sigtes til dunkle og vanskelige Steder, hvoraf der 
jo forekommer adskillige ogsaa i G. T, Men yvcoQi/uog betyder 
først og fremmest »bekendt«, hvorfor det ogsaa var muligt at 
opfatte 06a firj yvcoQi/ia ~ fivoTTjQia, og i saa Fald vilde 
Bøgerne dermed være betegnede som »Geheimschriften«. Denne 
Forstaaelse vilde være given, hvis man i Stedet for åvaåiåaaasi 
skulde læse dvayivcoaast', men selv om dette næppe er rimeligt, 
har Fortolkningen om Skrifternes Indhold som fivori^Qia lige- 
fuldt stor SandsynMghed for sig. Mindre Interesse har derimod 
en tredje Oversættelse af Udsagnet, som man undertiden møder^): 
»En af de mere erfarne forklarer dem, idet han lader de ubekendte 
Ting Ugge (eUer: forbigaar de hemmelige åoyfiara)«. Denne Gen- 
givelse er nemhg grammatisk set næppe helt uangribehg^), og 
dertil passer den følgende Begrundelse: »Thi det meste forklares 
hos dem allegorisk paa gammel Vis« meget slet; den kan derfor 
næppe for Alvor komme i .Betragtning, 

Den Anskuelse, at de essæiske Skrifter har været Mysterie- 
bøger, indeholdende magiske Formularer og andre Ugnende Hgesaa 
hemmeHghedsfulde som uforstaaelige Ting, stadfæstes ogsaa af et 
Udsagn hos Josefos. Naar det nemlig Bell. II 136 (8 ,6) hedder, 
at Essæerne anovåå^ovGi éxTOTTcag Tteql rd ræv nalamv 
avyygdfifiata^) ^aXiora t« Ttqog mfpélsiav ipv^ijg aal GODjiiaTog 
éitléyovTsg, saa kunde ganske vist t« rm noKamv avyygdju- 
(xara, eUer. efter den anden L. M. GVvrdyfxaTa, passe meget 
godt om det gi. Test.s Skrifter,hvori man jo nok kunde finde Ting, 

■"■) Den er foreslaaet af Ritschl i Theol. Jahrb. 1855, p. 339, men under Ind- 
flydelse af Mangoids og Zellers Gendrivelse tog han den i 2. Aufl. af Entsteh. der 
altkath. Kirche, p. 179, tilbage. Mangoids Argumentation findes i Die Irrlehrer der 
Pastoralbriefe, p. 41 ff.; Zellers sidst i Philos. der Griechen III 2, p. 328. 

2) I St. f. nuQsXQ'oav maatte man da vente iiaQfQ%6(isvoq og efter ccvciSiSd- 
OKEJ et Objekt avvdq, hvis Verbet skulde referere sig til Bøgerne. 

^) Niese læser: avvtdyfiaTcc, men dersom dette Ord skulde være den rette 
L. M., maa det være synonymt med avyygånfiaza. 
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der baade var gavnlige for Sjæl og for Legeme. Men Forstaaelsen 
modificeres unægteligt noget ved Fortsættelsen; svdsv ctVTOig 

iåtorrjTSS dve^svvæprai. Det fremgaar jo nemlig heraf, at Bøger, 
gavnlige for Legemet, vil sige Lægebøger, og efter den Maade, 
hvorpaa de er sammenstillede med Rødder og Sten, er det frem- 
deles klart, at deres Brugbarhed væsentlig har beroet paa, at de 
indeholdt magiske Recepter o. lign., og saadanne har man dog 
vanskeligt i noget større Omfang kunnet finde i de gammeltesta- 
mentlige Skrifter. 

I Sammenhæng hermed maa omtales den Ærbødighed, som 
det specielt fremhæves, at Essæerne viste Moses' Navn: aépag 
ås fisya itag avrolq ^bto, tov dsov rovvofia rov vojno&hov, 
nav SkaG(pi]jbi.7]ar] tto, dg tovtov, Hoka^sTai &avaTG) (BeU. II 145 
[8, 9]). Man kunde ganske vist finde det ret naturligt, at en jødisk 
Sekt som Essæerne holdt Moses højt i Ære, og at de betragtede 
sig som hans specielle Disciple. Filon antyder netop dette i Be- 
gyndelsen af det bevarede Fragment af hans Apologi: fA,VQiove 
ås T&v yv(JO^lficov 6 7jjAéT6Qog voiao&BTfjg ijhtipsv ém wivwviav, 
01 naXovvrat fiév 'ÉoGuwl k.t.L (Præp. evang. VIII 11, i 
Heinichen I, p. 396), og den samme Betragtning raader i den 
pseudoklementinske Skriftkreds, hvor Forsigtighed med Sektens 
hemmelige Lærdomme siges at være Harcc Tfjv McoiJoéæs 
dycoyTjV^). Men det hedder udtrykkeligt hos Josefos, at det 
var Moses' Navn, der blev holdt saa højt i Ære, at det ikke 
maatte spottes, og dette vil jo sige, at det var blevet helHgt 
ligesom Jahves. If. Lev. 24, 16 medførte Bespottelse heraf Døds- 
straf, LXX gengiver endog Verset: ovo^d^mv åk to ovofjcc 

1) Ep. Petr. ad Jac. 3 og Contest. Jac. i. Træffende bemærker Zeller i Phil. 
der Gr. III 2. p. 338: »kcctcc trjv Mojv^émg ocymyi^v heisst in diesem Zusammen- 
hang: »nach essenischem Ritus»«. If. D. V. C. 64 (M. II 481, 19 f.) havde Thera- 
peuteme viet deres Liv iniGTi^fiji Kcci Qsmgiu tæv TfjS q)VBScos jtgayuaTcov 
K.axa tåg tov JiQoq)^Tov Mcovaémg Isgravdz ag vcprjy^aaig' Man 
lægge ogsaa Mærke til den Rolle, som Klementinerne tillægger det Num. 11, 25 
berettede Optrin, at noget af Moses' Aand overførtes paa de 70 Ældste; derved 
faar disse overdraget hans MuS'éSga (Ep. Petr. i. 3.), og (isra tov ofxoiov Trjg 
dymyTJg (ivarrjQiov som dengang skal Læren nu overleveres (Ep. Petr. 2). Det 
er stadig befalet Mojvaéasg na&fSQav rtfiav (Hom. III 70); han er TtgotpijtrjS (H 
38, XI 22), 8i8tt6KCtXog (VIII 6) og O'SQunæv -ø-aoi) (XVII 18 efter Num. 12, 7); ejen- 
dommeligt er Hom. XIX 22: 'év&sv yovv t«s sk tfjg McovGémg jtaQadoascog 
fis(icc9r]iimg, alricoiiBvog tov Xahv sni åfiaQTiaig, vlovg vsoiiijviéov xdtv Kara 
asXi^vr]v Kai Ga^^åtmv ånsHaXsi, hvori man jo plejer at finde en Allusion til 
Gal. 4, 10. 
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y^VQiov, d'avaT(p ■d^avarovadoa. Den samaritanske Targumi) 
har i Stedet for ayjn aps Verbet t3Dp og antyder derved, at det 
hellige Navn undertiden er blevet anvendt til Trolddom og 
Besværgelse, en Fremgangsmaade, som altsaa Targumen ganske 
vist misbilliger. Men man kunde alligevel spørge, om ikke Es- 
sæernes specielle Ærefrygt for Moses Navn beroede paa, at dette 
blev anvendt paa samme Maade. ^laGcprjjLiHV udelukker næppe noget 
saadant, thi dette Ord betyder her Ugefrem at forbande eller blot at 
tale ondt om. Bell. II 152 (8, 10) hedder det saaledes, at under 
Krigen med Romerne lod ingen af Essæerne selv ved de frygte- 
ligste Pinsler sig bevæge til tv ij ^laacDf^fii^Gcoaiv tov vo^od^érr^v 
Tj (paydaGiv ti tSv aGVVij&(OV,og dette forklarer Hippolyt, Phil. IX 26 
Duncker, p. 484,38!: iva rj rov vofiov åvoq)'t]jLiriarj fj siåcoXo- 
d'VTOV g)ayr], hvilket er ganske rigtigt, bortset fra at tov vofxov 
naturligvis er en /^f s vækkelse af Udsagnet ud fra korrekte jødiske 
Forudsætninger, ligesom ogsaa eiåioKo&vrov (payrj beror paa en 
Kristianisering af ForestilHngen. At Moses' Navn benyttedes i 
Besværgelsesf ormler, er paa Forha?nd ingenlunde usandsynligt. 
Om Jøden Eleazar, som helbredede en dæmonbesat, fortæller 
Josefos: ual neaovTog svd'vg rdv&^mTiov jlitjust:' sig avrov 
énavri^eiv wqkov, ^okofimvog ts f-isfivf^fisvog actl rag 
éiKpåag ag ovve&rjusv éxsivog éniÅsyojv (Ant. VIII 47 [2, 5]); og 
man kunde fristes til at opkaste det Spørgsmaal, om ikke Eleazar 
havde haft nogen Forbindelse med Essæere eller Therapeuter; 
hvad der berettes om hans Brug af Rødder, stemmer jo meget 
vel med Bell. II 136 (8, 6), og for Josefos kunde der i denne Sam- 
menhæng ingen Vægt ligge paa at fremhæve, at han tilhørte et 
sekterisk Samfund; Hovedsagen var, at det var en af rmv ofxo- 
q)vX(av (46). Hvor vidt Justin ikke har hgnende sekteriske Fæno- 
mener for Øje, naar han Dial. c. Tryph. 85, 3 Goodspeed, p. 197 
skriver: édv åé aard nuvTog ovofxatog tcov naQ vfilv yeysvtjfis- 
vcov fj ^aodécav tj dtaamr ij (pQOfffixmv ij 7iaTQmQ%wv åtoQxl^rjTe 
vjnslg, om vnorayijmiai ovåsv ræv datfAovkov, er naturligvis 
vanskeligt at sige; men Brugen af Patriarkers og Profeters Navne til 
Besværgelsesformularer har dog næppe været de mere ortodokse 
Jøder saa helt let; hvad Origenes beretter om Patriarknavnenes 
magiske Kraft og deres Anvendelse baade blandt Jøder og Hed- 
ninger til Besværgelsesformaal (C. Cels. I 22 [Koetschau I, p. 72, 26 

1) Cfr. Dalman, Der Gottesname Adonaj, p. 49. 
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ff.], IV 33 f . [K. I, p. 303, 3 ft'.] og V 45 [K. II, p. 49, 2 ff.]),. gengiver 
næppe den jødiske Anskuelse, men en eller anden hedensk Praksis; 
han siger jo udtrykkeligt, at mange Dæmonbesværgere itaqalafi- 
^dvovai TTJv »o d-eog 'A§Qaaix<{ U^tv, om éiiiGrafxevoi åt, rig 
éariv 6 ji^gaafji (C. Cels. I 22 K. I, p. 72, 30 f.). Saadanne 
har da rimeligvis betragtet Abraham som et guddommeligt Væsen, 
medens det for jødiske Besværgere kom an paa »Abrahams, 
Isaks og Jakobs Guda. At Origenes selv tillægger ogsaa Patri- 
arkernes -Navne hemmelighedsfulde Kræfter, behøver ikke at 
stamme fra jødisk Anskuelse (cfr. Heitmtiller, Im Namen Jesu, 
p. 181). 

Vi vender da til sidst tilbage til Bell. II 142 (8, 7), et Sted 
som har været omtalt flere Gange i det foregaaende; her er som 
Ting, der skal hemmeligholdes, sammenstillet rå rs Tfjs aiQsascoQ 
avrmv ^i^Xia mi ra tcov dyyskcav ovofxara, og af denne Sideord- 
ning er det nærHggende at slutte, at Englenavnene har udgjort en Del 
af Bøgernes Indhold. Dette stemmer ogsaa godt med, at de var 
Lægebøger; af det før citerede Udsagn fra § 136 (8, 6) fremgaar 
det med stor Sandsynlighed, at de har berettet om Rødders og 
Stenes helbredende Evne; men disse kommer naturhgvis ikke i 
Betragtning som naturhge Lægemidler; Stenene er tydehgt nok 
tænkte som Amuletter. Og i saadanne Omgivelser passer Engle- 
navnene meget godt ind som Led af Besværgelsesformularer. Vi 
mindes i denne Sammenhæng, hvad Josefos (Ant. VIII 45 [2, 5]) 
fortæller om Kong Salomo, at naqéoxs ama fia&slv 6 ■deog 
'Åou TTjp xara T:(fiV daifiovmv Ts'xvrjv «/g mcpélemv mi ■åsgantlav 
TOig avi^QOJTCoig' ijimåag rs avvra^cc/uévog ctig naQijyoQihat t« 
voGfjfiara mi TQonovg c^o^kcooéwj' zarshntv, olg ol évåovfiepoi 
T« daiiAovia m jurjxÉT énaveXd-etv éxåm^ovGi. 

En saadan Bog, der indeholder ijiædal og tqottoi åtoQzatascov, 
har vi i Elchasæérnes hellige Bog, hvor Profeten foreskriver de 
før omtalte Vidnepaakaldelser til Lægedom mod Hundegalskab, 
Slangebid, Svindsot og Dæmonbesættelse. Og muligvis har vi 
ogsaa en Prøve paa de essæiske Lægebøgers Indhold i den Be- 
sværgelsespapyrus. Pap. Par. 3009, som Dieterich har udgivet 
(Abraxas, p. 138 ff.), og som han henfører til essæiske eller thera- 
peutiske Kredse. Den er til Brug ngog daifiovi^o^évovg og 
indledes med følgende Anvisning: Xa^cav eXaiov 6fi(ptt%L^ovta 
it/6Ta foTavi]g jiiaariyiag mi ^mTOfJijTQag mpet jusra aafixpovxov 
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axQariGTOV o: tag en umoden Oliven tillige med Piskeurt og 
Letos og kog det sammen med ufarvet Maj or an — hvilket jo 
vilde være et meget pænt Resultat af Essæernes dvsQsvvav 
TTQog d-sQaiisiav itad-mv ^i^ag. Egentlige Englenavne fore- 
kommer ganske vist ikke i den nu foreliggende Tekst; de maatte 
vel, i Fald den virkelig var af essæisk Oprindelse, antages at være 
blevet forvandlede i Tidens Løb til 'Eq)saitt ygdfiiiara, hvoraf 
der findes fuldt op. Dieterichs Formodning er dog, selv om den 
meget vel kan være mulig, næppe saa sikker, at der tør bygges 
videregaaende Slutninger paa den. 

Endnu interessantere i denne Sammenhæng er et magisk 
Skrift, affattet i en senhebraisk-aramaisk Sprogform, som M. Gaster 
har opdaget og udgivet med Oversættelse i Journal of the Royal 
Asiatic Society 1896, p. 149 ff.; Indholdet heraf viser, at det maa 
være det samme, som en Forfatter fra 11. Aarhundrede (Haya 
Gaon) kendte under Navn af »Moses' Sværd«, Skriftet kunde man 
nærmest kalde en Haandbog i Besværgelsesteknik, idet det giver 
Anvisning til ved overnaturlige Væseners Mellemkomst at helbrede 
Sygdomme, at faa en Kvinde til at følge sig, at dræbe et Men- 
neske, sende sin Nabo Drømme paa Halsen o. s. v. I de dertil 
foreskrevne Fremgangsmaader spiller Opregning af forskeUige 
Englenavne den altovervejende Rolle; og ved selve »Sværdet« 
menes det uudsigelige Gudsnavn, som Moses har faaet betroet, 
som sætter ham i Stand til at faa alle sine Ønsker opfyldte, kende 
alle Hemmeligheder, udføre Mirakler o. s. v., og som han under 
Iagttagelse af visse Forsigtighedsforanstaltninger har overleveret 
til senere Slægter. Gaster gør (p. 152) selv opmærksom paa, at 
saadanne Former for Magi ganske særlig spillede en Rolle indenfor 
de essæiske og therapeutiske Samfund samt indenfor Valentianis- 
men; og adskillige Træk fra Skriftet vilde unægtehgt passe fortrinhgt 
med, hvad vi hører om Essæerne hos Josefos og andetsteds. Vi 
fremdrager i det følgende nogle af disse Lighedspunkter, som 
formenthg vil godtgøre Berettigelsen til at betragte »Moses' Sværd« 
som et Eksempel paa, hvorledes de essæiske Skrifter skal tænkes. 
Gaster mener (p. 172), at Værket i sin forehggende Skikkelse 
stammer fra de fire første Aarhundreder e. Kr.; i bedste Fald 
kunde Skriftet altsaa tilskrives Essæismens Udløbere; men selv 
om saaledes det nøjagtige Udspring er meget vanskelig at be- 
stemme, er Bogens Art og hele Milieu ikke til at tage fejl af. 
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I »Moses' Sværd« II 2 ff. (174) ^) gives der Forskrifter for det 
Tilfælde, at nogen ønsker at benytte »Sværdet« eller overgive det 
til kommende Slægter; den paagældende maa da i tre 2) Dage være 
ren, bl. a. maa han kun spise og drikke én Gang hver Aften, og 
han skal »spise Brød fra en ren Mand eller sine egne Hænders 
Brød tillige med rent Salt og kun drikke Vand«^). Universets 
Hemmeligheder kan nemlig kun praktiseres af og meddeles til 
den rene. Den første af de tre Dage skal vedkommende bade én 
Gang, bede tre Gange og efter hver Bøn udtale en Lovprisning 
af den Gud, som daglig »aabner Østens Porte, spalter Orientens 
Vinduer og oplyser Verden og dens Indbyggere med sin store 
Barmhjertighed, sine Mysterier og Hemmeligheder« o. s. v. — Her 
mindes vi, at Essæernes Forudsigelser udførtes ved (Si^lotg IsQCiiQ 
mi åmcpoQOig dyveiaig (Bell. II 159 [8, 12]), at Sektens Bøger 
og Englenavne først meddeltes til de i tre Aar prøvede Novicer 
(Bell. II 142 [8, 7]), hgesom der ogsaa hos de senere Sekter udvistes 
stor Forsigtighed dermed. Brød, Salt og Vand var Elementerne 
i Therapeuternes og sandsynUgvis ogsaa i Essæernes og de senere 
Sekters sakrale Maaltider; rimeligt derfor, at man tillagde disse 
Næringsmidler rensende Indflydelse*). Endelig kunde man vel 
ogsaa i Betegnelsen af Guddommen som den, der aabner Østens 
Porte og oplyser Verden, finde en Reminiscens af en Solkultus^), 
som sikkert de nævnte Sarafund har praktiseret under en eller 
anden Form. — Naar det III 34 ff. (176 f.) overleveres som Guds 
Befaling til sit Sendebud: »Gaa og kundgør dette for de Men- 



^) Romertallet henviser til Gasters Paginering af den hebraiske Tekst; Over- 
sættelsens Sidetal er tilføjet i Parentes. 

^) I et Fragment af en anden Recension af »Moses' Sværd«, der i øvrigt er saa 
forskellig fra den, vi her befatter os med, at den nærmest maa kaldes en helt anden 
Bog — Gaster har udgivet den som et Appendiks — stilles den Betingelse, at ved- 
kommende syv Dage skal undgaa natlig Urenhed, bade i en Kilde og ikke tale. Og 
naar de syv Dage er forbi, skal han sidde i Vand til Halsen og udtale en Besværgelse 
o. s. v. (XXIII 10 ff.) 

^) Saaledes bør dog vist den muligvis korrumperede Tekst: Q":^ Q)-;^ bl3t<'''lU 
a''''/3 nr^-'T rr^pi nb'Oa T'""' Onb ntt "iin*^ oversættes; Gaster har: »and must 
«at the bread from a pure man or wash his hånds first in salt (?), and drink only water«, 
men betegner med Rette Tanken at vaske sine Hænder i Salt som tvivlsom. 

*) Saafremt den anførte Oversættelse er rigtig, vilde jo dermed være sagt, at 
Brødet skal være tilberedt af rene Mænd (d. v. s. Essæere el. lign.) eller ogsaa 
af vedkommende selv, der i Kraft af sine Renselser ligeledes gælder for ren. 

*) Cfr. følgende Recept i det ovennævnte Appendiks: »Tag i din højre Haand 
Malurt og udtal derover »Sværdet« ligeoverfor o: vendt imod Solen, og alt vil lykkes 
for dig« (XXII 31 ff.). Det er XVIII 34 krævet, at Ansigtet under Besværgelsen skal 
være vendt mod Øst; XVIII 35 og XIX 2, at Øjnene skal løftes mod Himlen. 
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nesker, som er fromme og gode og rene og retfærdige og trofaste, 
hvis Hjerte ikke er delt, og i hvis Mund der ikke er Svig, som 
ikke lyver med deres Tunger og ikke bedrager med deres Læber, 
som ikke tilraner sig med deres Hænder og ikke løfter deres Øjne 
i skammelig Lyst, som ikke skænder deres Legeme, som holder 
sig fjernt fra Urenhed og borte fra enhver Besmittelse, som be- 
varer sig rene for enhver Plet, og som ikke nærmer sig en Kvinde« 
~ da er der i denne Beskrivelse mange Træk, som stemmer med, 
hvad vi ved om Essæerne, baade paa Grundlag af de Løfter, som 
de ifølge BeU. H 139 ff. (8, 7) aflagde ved deres Indtrædelse i 
Ordenen, og ad anden Vej. 

Bogens interessanteste Parti og tiUige det, der har været 
det mest betydningsfulde, er imidlertid den store Mængde Engle- 
navne, som opregnes VH 31 ff., og den Anvisning, der gives til 
deres Anvendelse i de forskellige Tilfælde XH 24 ff. Vi anfører 
som Eksempler et Par af de 136 Sygdomme og vanskehge Situa- 
tioner, som Bogen ved Raad for. Saaledes hedder det Xlllyfi.: 
»Imod Lammelse skal du sige syv Gange over et Kar fyldt med 
Vand og syv Gange over SesamoHe Navnene fra t-^yp til •^'q-'T?), 
at den maa forsvinde og forlade N. N. Amen, Amen, Sela. Og 
kast Vandspanden over hans Hoved og salv ham med Olien og 
gør dette tre Dage; skriv saa paa en Amulet Navnene fra: »Jeg 
besværger dig« tU »Amen, Sela« og hæng den omkring ham«. — 
Naar undtages Salvningen, som Essæerne efter Bell. II 123 [8, 3) 
næppe vilde have bragt i Anvendelse, kunde man meget vel tænke 
sig en Ugnende Forskrift som et Led af Samfundets Helbredelses- 
praksis; dog havde vel Essæerne ligesom Elchasæerne ogsaa fore- 
skrevet en' Neddykning i Stedet for en Overhældning. — Paa 
hgnende Maade hedder det om Spedalskhed: »For at helbrede 
Spedalskhed skal du føre den syge hen til Bredden af en Flod og 
sige til ham: »Jeg besværger dig. Spedalskhed, i Navnet fra *^r''p 
til oob^JTS |IX 15) at forsvinde og ophøre og gaa bort fra N. N., 
Amen, Amen, Sela«. Og han skal gaa ned og dykke under syv 
Gange i Floden, og naar han kommer op skriv ham en Amulet 
fra Ordene: »Jeg sværger« til »Sela« og hæng den om ham« (XIV 

^) Disse har været nævnt i det foregaaende Navnekatalog VIII 17 f., nemlig: 

rnrra ririzj -■'lD"c^^p rTio^pr rrj^s:: ^i"'53^« ddj'o in""!" B •'aip &*■> •'■^^p"'; 

Unøjagtigheden maa bero paa Afskrivningsfejl, cfr. Gaster, p. 166 f.: »by the partial 

repetition we have the means to satisfy ourselves as to the accuracy of the 

copyist, who does not come out very satisfactorily from this test.« 
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29 ff.)- — For at faa en Konge eller Hersker til at følge sig kræves 
en ret indviklet Fremgangsmaade, hvortil man foruden Engle- 
navnene skal benytte Rødderne af tre forskellige Slags Planter 
(XV 6ff.). Vi mindes, at ogsaa forEssæerne spillede Tigog d-BQaitBiav 
irad-æv ql^at øjensynligt en stor Rolle (Bell. II 136 [8, 6]). Der 
gives endvidere Forskrifter for at helbrede Bid af en gal Hund 
(XV 25 ff.), en Slange eller et giftigt Insekt (XIII 29 ff.); for de 
samme Sygdomme anordnede ogsaa Elchasai magiske Recepter 
(Hippolyt, Phil. IX 15 Duncker, p. 466, 23 If. og Epifanios, 
Hær. XXX 17 Dindorf II, p. 109, 3off.). 

De her anførte Lighedspunkter kunde forøges meget betydeligt, 
men selvfølgelig er det vanskeligt at føre et strengt Bevis for 
Dokumentets essæiske eller therapeutiske Oprindelse; det giver 
imidlertid under alle Omstændigheder en god Illustration til, hvor- 
ledes man skal tænke sig en Del af disse Sekters hemmelige Skrifter. 
Betydningsfuldt er det tillige, at et saadant magisk Skrift er bragt i 
Forbindelse med Moses; man forstaar da bedre, at Essæerne satte 
hans Navn saa højt. Den af Dieterich (Abraxas, p. 167 ff.) ud- 
givne magiske Leidener- Papyrus har som Titel: §i§log is()d 
éjTtitccXovfiépr] Movag ij oyåoij M(ovGsoog jtsqI tov ovofiajog 
TOV dyiov^); og det er som før bemærket ogsaa sandsynligt, 
at det er Udløbere af den therapeutiske Bevægelse, som Kelsos 
har haft for Øje, da han om Jøderne paastod, at avTOvg 6S§siv 
dyyéXovg ual yorirda, nQoauHGd^ai, tjg 6 Mcovaijg avtoig yéyovsp 
iit]y7]Tf]g (Orig. c. Cels. 1 26 Koetschau I, p. 77, I2ff.). Saavel 
i^ Leidener Papyrus'en som i »Moses' Sværd« spiUer det hemmelige 
og uudsigehge Gudsnavn en stor Rolle; herfra falder der maaske 
Lys over Bell; II 145 (8, 9) : oe/?ag dé péya nag avTo7g (.iSTct 
TOV ■d-aov Tovvo/Lia tov vofjiod-eTov, Sammenstillingen med tov- 
vofAa TOV vofj,o&€TOV kuude nemKg tyde paa, at tov S-eov her 
kommer i Betragtring som Tovvo/na tov d-tov, det uudsigehge, 
men underfulde og undergørende Gudsnavn^). 

^) Cfr. Gaster, p. 168. Han gør opmærksom paa, at senere Papyri ogsaa om- 
taler Moses som Besidder af guddommelige Hemmeligheder; i en Papyrus fra 3. Aarh. 
er der Henvisning til et Skrift »Moses' Krone«, der har været en magisk Bog af lignende 
Indhold. 

^) Hvis de nævnte Besværgelsesteksters essæiske Herkomst havde været aldeles 
sikker, laa den Formodning nær, at Josefos kunde have misforstaaet Udtrykket 
tovvoixa roi/ vofio&ézov, som han jævnlig maatte have hørt under sit Ophold hos 
Essæerne, og som disse anvendte i Betydningen: det vor Lovgiver betroede hemme- 
lige og uudsigelige Gudsnavn. Som Forholdene imidlertid ligger, bliver dette kun 
en løs Gisning, og den største Sandsynlighed taler for den før anførte Anvendelse af 
Moses' Navn i Besværgelsesøjemed i Lighed med Salomos. 
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De Skriftstykker, som vi her udførligere hax behandlet, inde- 
holder sikkert saa mange af de for Essæismen karakteristiske Lær- 
domme og har ogsaa i øvrigt et saadant Indhold, at deres essæiske 
Oprindelse i hvert Fald maa betragtes som en Mulighed; derimod 
er dette næppe Tilfældet med en Del Pseudepigrafer, som man 
ogsaa undertiden har villet henregne til tcc rijg aigÉGeæg §i^Xla. 
Der findes vel af og til deri Forestillinger, som meget godt i og 
for sig kunde være essæiske; men i Reglen er disse Udsagn Udet 
karakteristiske og forsvinder ganske i Mængden af det Stof, hvis 
essæiske Herkomst ikke kan godtgøres; ja der findes desuden i 
alle de Skrifter, som man har forsøgt sig med. Forestillinger, der 
ikke er tænkelige hos den Sekt, som Filon og Josefos skildrer 
for os. 

Dette gælder saaledes Jubilæerbogen, i hvilken JeUinek (Bet- 
ha-Midrasch III, p. XI f.) saa »eine Tendenzschrift gegen die 
Meinung der Pharisåer, dass man den Neumond beobachten und 
nicht berechnen und nach ihm alle Festtage bestimmen soli«. Nu 
har Maanen og dens Konstellationer rimehgvis for Essæerne spillet 
en stor RoUe ogsaa for Bestemmelsen af Dage (cfr. senere), og 
et yderKgere essæisk Moment kunde man finde i de Lægebøger, 
som det lo, 10—14 (Charles II, p. 28) hedder, at Noah overgav 
til sin Søn Sem, overhovedet i hemmeHge Skrifter, som gaar i 
Arv fra Fader til Søn 45, 16 (Charles II, p. 76); ligeledes i den 
stærkt udviklede Angelogi, som Skriftet ogsaa er præget af. Men 
ved Siden deraf findes adskillige Træk, som ikke lader sig forlige 
med de essæiske Lærdomme. Bortset fra Ting, som ikke er helt 
sikre, f. Eks. Betragtningen af Ægteskabet (c. 30 advarer kun 
mod Forbindelse med Hedninger og c. 33 mod Horeri) og Synet 
paa Præstestanden (Fremhævelsen af Levi c. 31), er Sagen klar 
alene af Bogens Omtale af Stammefædrenes Ofre; Noah ofrer 
saaledes (c. 6 og 7), Abraham hgesaa (c. 14 og 18), og Jakob 
slagter endog Dyr i Massevis »well pleasing for a sweet savour 
before God« (32, 4 Charles II, p. 62). En essæisk Midras til Genesis 
havde utvivlsomt forbigaaet saadanne Episoder i Tavshed eller i 
hvert Tilfælde søgt at bortforklare dem ved allegorisk Udlægning. 

Assumptio Mosis vilde Schmidt-og Merx (Archiv fiir wissensch. 
Erforschung des A. T. I, p. 122 ff.) betragte som et essæisk Skrift 
dels paa Grund af den kvietistiske Holdning overfor Romernes 
Undertrykkelse, som Forfatteren røber i c. 9 og 12, dels fordi 
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Bogen bærer Moses' Navn og taler om hemmelige Skrifter, som 
denne giver Josva Befaling til at opbevare i Lerkar (c, i), og dels 
endelig fordi den Hymne, som gengives i c. lo, lader sig identi- 
ficere med de n<x,TQiot evxcti, som Josefos omtaler Bell. II 128 
(8, 5), Men alle disse Overensstemmelser er dog lidet betydnings- 
fulde, og mere karakteristiske essæiske Ejendommeligheder findes 
ikke. Naar det i 4, 8 hedder: duae autem iribus ■permanehunt 
in praepositafide, sed tristes et gementes, quia non poterunt refene 
immolationes domino patni[u]m suorum (Schmidt-Merx, p. 130, 15 
ff.), da er dette jo ingen essæisk Forkastelse af Ofre, men tvært- 
imod en Beklagelse >af, at Guds Folk ikke under de nærværende 
Kaar kan bringe de rette Ofre. Imod sine Modstandere vilde en 
Essæer vel heller ikke rette en Bebrejdelse som 7, gf,: et manus 
eorum et mentes inmunda tmdantes et os eorum loquetur ingentia 

et super di cent: noli tange, ne inquines me 

loco in quo . . . (Schmidt Merx, p. 132, 8 ff.). Med Rette har derfor 
Hypotesen om den essæiske Oprindelse af Assumptio Mosis kun 
fundet ringe Tilslutning. 

I de jødiske Bestanddele af de sibyUinske Orakler forekommer 
ogsaa Anskuelser, der meget vel kunde stamme fra Essæerne, 
og da Orakelsamhngerne muligvis er sammenstykkede af forskellige 
Bestanddele, behøver det ikke at være nogen afgørende Indvending, 
at der i deres nuværende Skikkelse ogsaa findes Ting, som vanske- 
ligt lader sig forene med essæisk Herkomst. I Betragtning af, at 
Essæerne benyttede t« T^g aiQeasmg §i§Xia ved deres Forud- 
sigelser, altsaa som Orakelbøger, kunde SibyUinerne tilmed passe 
meget godt dertil. Men paa den anden Side er den essæiske Op- 
rindelse af enkelte Orakler kun en Mulighed, der ikke kan faa 
synderHg praktisk Betydning; thi man tør selvfølgelig kun antage 
noget saadant om Udsagn, hvis Indhold stemmer overens med 
Lærdomme, som vi ad anden Vej har bevidnet som hjemmehørende 
indenfor Essæersamfundene. Og det samme Synspunkt kan gøres 
gældende overfor Henochbogen; det er muhgt, at en Del eller Dele 
af det Skriftkompleks, vi nu besidder under Navnet den ætiopiske 
Henoch, kan være fremkommen indenfor essæiske Kredse; den 
Rolle, som Astrologi og Angelogi spiUer i visse Partier deraf, kunde 
nok tyde i den Retning; men noget virkeHg overbevisende Argument 
derfor lader sig ikke fremføre. Bousset bemærker, at »am ehesten 
konnte man noch I. Hen. c. 108 und das vierte SibyUenbuch (vgl. 
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V. 24tt. i64ff.) den Essenern zusprechen« (Rel. des Judent. ^, 
p. 531), men han antyder jo ved denne Form netop, hvor usikkert 
det hele er. Man maa ogsaa huske paa, at de essæiske Skrifter 
bevaredes som Hemmeligheder; det er derfor ikke særlig sandsynligt, 
at de skulde være blevet publicerede saa tidligt, at de har kunnet 
tjene som Kilder for nogen af Psendepigraferne. De essæiske 
Anskuelser, der lader sig paavise i disse Skrifter, beror vel derfor 
snarere paa, at de paagældende Forestillinger havde bredt sig 
fra Essæersamfundet ud i videre Kredse. 

Resultatet af denne Undersøgelse bhver altsaa, at vi med 
Hensyn til t« TtjQ aigsascog ^i^kia ikke kommer ud over de 
almindelige Antydninger af disse Skrifters Indhold. Der staar 
da i denne Sammenhæng kun tilbage at fremsætte et Par Bemærk- 
ninger om Essæernes Syn paa de jødiske ^i^Xia i særlig Forstand, 
den gammeltestamentlige Skriftsamling. Paa den Anseelse, som 
Moses' Navn nød hos Essæerne, støtter man hyppigt Antagelsen 
af, at Pentateuchen har hørt med til deres hellige Skrifter, altsaa 
ved Siden af forskellige andre. Nu kunde Moses vel nok være 
kaldt vofio&STfjg, selv om dette ikke var Tilfældet, og man 
kunde jo have tillagt ham andre irdtQiot vofioi, cier intet som 
helst havde med de kanoniske Mosebøger at gøre^). Men det er 
dog næppe rimeligt, at et Samfund, der til Trods for mange Sær- 
meninger alligevel vedblev at føle sig som Jøder — det viste de 
bl. a. ved stadigt at sende dvad-fjp.aTci til Templet i Jerusalem 
— skulde have kastet Vrag paa Pentateuchen; den fastholdt jo 
selv Samaritanerne (Buhl, Kanon u. Text, p. 41). Derimod kan 
det være tvivlsomt, hvor mange af det gi. Test.s øvrige kanoniske 
Skrifter de anerkendte; thi da de udskilte sig som et Separatist- 
samfund, har rimeligvis hverken Prbfetsamlingen eller Hagiograferne 
haft samme kanoniske Autoritet som Toraen (cfr. Buhl, anf. Skr., 
p. 9 f.), og det er jo tidligere berørt, at de Bell. H 159 (8, 12) 
omtalte Trgocpi^rSv aTvo^d-syfiara ikke nødvendigvis behøver 
at forstaas om de kanoniske Profeter. 

Sandsynligheden for, at Essæerne anerkendte Mosebøgernes 



'•) Dette var saaledes efter Epifanios' Opfattelse Tilfældet med Nasaræemes 
Sekt, der avtrjv ov mxQE8iX^''^o zrjv itsvtårfvxov, åXl' å^oXoyBi (isv tov Mævøta, 
val oTc iSi^aro vo(io&£6iav iTcioTevav, ov ravxriv åé q)rj<Siv, dlX' åw'pai/. 
(Hær. XVIII i Dindorf I,p. 322, 27 ff.); imidlertid har der vel kun været Tale om et 
Forsøg paa at faa Moseloven til at harmonere med Sektens Særdogmer (Ofierfor- 
kastelse og Vegetarianisme). 
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Autoritet bestyrkes i øvrigt derved, at dette synes at have været 
Tilfældet med de beslægtede Sekter. Om Therapeuterne berettes, 
at de, ligesom Essæerne, har deres egne hellige Skrifter, hvis Ind- 
hold er dunkelt og rimeHgvis utilgængeligt for éT€Qoåoioi. D. V. C. 
29 (M. 475, 39 ff.) hedder det: hrt, ås amok aal GvyyQafifiaTa 
Tta'kamv dvågSv, ol rijg aiQÉGeæG (XQX}]yhai ysvofisvoi nokla 
fivrjfisia rijg év toIq aXltjyoQOVf^évoig iåéag anskmov, og hdt 
senere, at de noiovGiv aajnara ual v(xvovg sig rov å-sov åta 
navromv fiétgæv mt fisXcåv, a ^vS-fiotg asfivorégotg avay- 
naicog ;fa(jaTroi/(j«j disse Hymner kan vel ogsaa eftei- 
haanden have fundet Optagelse iblandt de Skrifter, som Sektens 
Medlemmer beskæftigede sig nied. Men tidHgere har Filon fortalt, 
at i det asfivsiov, hvor Therapeuterne »fuldbyrder deres ophøjede 
Livs Mysterier«, bringer de ikke Mad og Drikke ind eller andet, 
som hører med til de legemHge Fornødenheder, a'AAa vofiovg mi 
loyia d-sGiiiad-évTa åia TTQOcpfjTmv nat vfivovg (D. V. C. 25 M. 
II 475, 19 f,). De tre Benævnelser paa Skrifter minder saa paa- 
faldende om den hebraiske Kanons InddeHng, at det vistnok 
er sikkert, at Filon har tænkt paa disse (cfr. Buhl, anf . Skr., p. 17) 
og altsaa ment, at Therapeuterne havde, om ikke alle, saa dog 
i hvert Fald nogle Skrifter af dem, vi nu har som Profeter og 
Hagiografer, iblandt de hellige Bøger, som var Genstand for deres 
Studium. 

At Elchasai ogsaa har fastholdt Pentateuchens Autoritet ved 
Siden af sin egen ReHgionsbog, udtaler Hippolyt i Phil. IX 14 Duncker, 
p. 464, 8iff.: ovrog vofiov nohtsiav nQo^dUsTat åshåa^fmog 
åizijv, (paomw dsiv TtsQiTSfivsGd-at mi xara vofiov ^^v tovg 
■JTsniGTSVHOTag. Epifanios synes ganske vist at sige det modsatte 
Hær. XIX i Dindorf I, p. 325, 5 ff,: yéyovs ås ovtog o dv&QcoTiog 
ntnlavrifxévog rov rgoTioVidnatf^log rt]v yvcofitjv, dito 'lovåamv 
OQfiGifisvog mi rd Jovåamv q)Qovm, nard vofiov ås fitj 
noXirsvofisvog, srsga dvd- irs'gav naqsiofpégbiv) men som 
Sammenhængen viser, tænker han herved nærmest paa de Skikke 
og Bestemmelser, som Elchasai indfører ved Siden af Mose- 
lovens, og som jo ogsaa virkehg delvis kommer i Strid med den; 
men i rd lovåaimv (pgovæv ligger dog vel udtrykt en formel 
Anerkendelse af Pentateuchens Gyldighed. Hvorledes da Elchasai 
og i øvrigt vel ogsaa Essæerne har bragt deres Særdogmer til 
at stemme dermed, derom faar vi Oplysning, gennem hvad Epi- 

10 
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fanios beretter om Ebjonæefne: ovås åé%ovrat Tfjv nsvraTSV%ov 
McovascoQ o^v, dlla rtva gijtd d7to^dUovaiv{ilær. XXX 18 
Dindorf II, p. m, 22); og paa samme Maade er sikkert den Ud- 
talelse om Nasaræerne at forstaa, at de vel tror, at Moses er Lov- 
giveren, men benægter, at han har skrevet Pentateuchen i dens 
foreliggende Skikkelse, écpaawv yaQ ntnkaaS-ai rama ta ^i§Ua 
(Hær. XVIII I Dindorf I, p. 322, 27ff.), og ligeledes om ^ aiQSGtg 
?l Toov 'EGOfjVcov, at den forkaster de samme Bøger som Nåsaræerne 
(Hær. XIX 5 Dindorf I, p. 328, 29!); det fremhæves némHg sam- 
tidigt, at de lever efter Loven paa jødisk Vis', om den sidstnævnte 
Sekt endogsaa, at den lærer tov vofxov noiuv ta itavra. Her- 
med stemmer fortrinligt den i Pséudoklementinerne fremsatte 
Teori, at Skrifterne var blevet forfalskede af Djævelen straks 
efter, at Moses havde overgivet dem til é^XhmoiQ TiGiv é^dojiii]- 
Hovra (Horn. II 38), og det er ud fra en lignende Betragtning for- 
staaeligt, at Elchasai kunde paastaa, at Ofre /Litras okcog -Q-sm én 
ræv TraTBQCOv nul rov vofiov nots 7TQ06£VSX&åioag (Hær. XIX 3 
Dindorf I, p. 327,13!.). Nu havde Essæerne ligeledes forskeUige 
Afvigelser fra Moseloven at gøre sig Rede for; det er da ikke usand- 
synligt, at de har begrundet deres Standpunkt ved Henvisning 
til en senere Forfalskning af de oprindeHge Mosesskrifter, ganske 
som Ebjonæere og Elchasæere gjorde det. Muligt var det imidlertid 
ogsaa, at de kan have undgaaet VanskeUghederne ved en alle- 
gorisk Udlægning; t« ydg ?rÅ«roTa åicc 6Vfi^6kov KQxaiOTQonm 
^^fjKco6St nag avToh . q)doao^€hm, siger Filon om dem (M. II 
458, 22 f.). Men denne Ytring er ikke ubetinget tilUdvækkende, 
fordi den aleksandrinske Filosof ud fra sin egen Praksis ikk« godt 
kunde tænke sig FilosoJffer uden som ivrige Allegorister. Helt 
grebet ud af Luften er Meddelelsen dog maaske ikke, og i en senere 
Sammenhæng rfremsætter vi en Formodning om, hvorledes den 
er at forstaa; her er det tilstrækkeligt at have nævnt AUegorisering 
som én : Mulighed; thi den største SandsynHghed taler dog for, 
at Essæerne hår hjulpet sig ud over eventuelle Vanskeligheder 
i Pentateuchen ved Hjælp af Teorien om dens Forfalskning. 

§19. SOLTILBEDELSE. 

Endnu mere fremriied paa jødisk Grund end Ordenssamfundet 
med dets Grader og Initiationer, dets hemmelige Lærdomme og 
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magiske Bøger er den Ærbødighed, som Essæerne viste for Solen. 
Josefos' Ord herom findes Bell. 11128(8,5): tcqoq ys fzijv to 
&€iov evGspiiiQ iålcoQ ' Tzgiv y«Q avaQ%€lv tov ijhov ovåév 
(pd-éyyovTat rSv ^s^Tjkwv, TzaTgiovg åé rivag eig uvtov svxag 
mansQ ludTEVOvrsg dvarsiXai, og Forstaaelsen er meget omstridt. 
Saafremt der nemlig, hvad Teksten ligefrem udsiger, skulde være 
sigtet til en Tilbedelse af Soleri,^maa man spørge, hvorledes Josefos 
lid fra sin ortodoks-jødiske, strenge Monoteisme kan have undgaaet 
at tage Forargelse deraf. For at komme ud over denne Vanskelig- 
hed er Forskerne i Reglen tilbøjehge til at svække Ordlyden af 
Teksten. Hyppigt betoner man stærkt aa^jteQ hatevovrag (saa- 
ledes sidst Bugge i Z. n. W. 1913, p. 162 f .), hvormed det da 
skulde være antydet, at Bønnerne i Virkeligheden var rettede 
til Gud. Men det hedder jo udtrykkeligt (g)-d-syyovTai) .... alg 
av tov av%åc, og det er en intetsigende Udvej med Henvisning 
til Matth. 5, 45 at anføre, at Solen kun er tænkt som Repræsentant 
for Gud. Denne sidste Paastand vilde jo enhver Soltilbeder kunne 
godkende. Ganske vilkaarligt er det at antage en Tekstfejl hos 
Josefos og læse; sig avTO avxåg (se. sig to d-siov) i Stedet for sig 
avTOV (se. tov ijhov)^). Schiirer (H, p. 666) indrømmer derfor, 
at vel kan der ikke være Tale om nogen egentlig adoratio, kun 
om en Art invocatio, men allerede en saadan er paafaldende, 
for^i den hviler paa den for den jødiske Bevidsthed ganske frem- 
mede Forestilling, at Solen er Repræsentant for det guddomme- 
lige Lys. Naar imidlertid Josefos uden videre har anført denne 
invocatio som et særegent Vidnesbyrd om Essæemes Fromhed, kan 
dette ikke godt forklares anderledes, end at han ikke har været 
sig Betydningen heraf klart bevidst. Og der findes da ogsaa i 
de os overleverede Beretninger adskillige Antydninger af, at den 
Ærbødighed, som Samfundets Medlemmer viste Solen, ikke har 
været saa uskyldig, som Josefos synes at mene. 

Først kommer nu her i Betragtning den omstændelige Maade, 
paa hvilken Essæerne maatte forrette deres Nødtørft. Paa et 
ensomt Sted skulde de grave et Hul paa en Fods Dybde med en 
liUe Hakke, som de til dette Øjemed bar hos sig; under selve 
Handlingen tildækkede de Hullet med deres Kappe, og naar de 
var færdige, fyldte de det efter med den udgravede Jord; alt dette 

^) Saaledes foreslaaet f . Eks. af Olivier, Essai critique sur la secte des esséniens, 
P, 17 f-, i Tilslutning til Amaud d'Andilly. 

10* 
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skete we firj rag avydg v^qi^oisv tov <d-£ov (Bell. II 148 f. [8, 9]). 
Interessant er det nu, at i Hippolyts Gengivelse af dette sidste 
Udtryk hedder det kun: cpdowvreg (åt^ åelv v^qI^hv tag avydg 
(Phil. IX 25 Duncker, p.' 482, 12 f .) ; Forklaringen heraf kan nemlig 
søges paa to Maader. Man kunde saaledes formode, at vi hos 
Hippolyt havde bevaret den oprindelige Josefostekst, hvorimod 
vor havde faaet Tilføjelsen &€ov af en Læser, hvem denne Essæ- 
ernes Hensyntagen til Solens Straaler — thi saaledes maa jo avydg 
selv uden tov fjkiov forstaas — gjorde betænkelig. Men endnu 
sandsynligere er dog den anden Mulighed, at det er Udtrykket 
Tag avydg tov ■d-eov, der har voldet Anstød, og som Hippolyt 
har villet mildne. At »Guds Straaler« har kunnet falde Hippolyt 
for Brystet, er ikke vanskeligt at forstaa. »There can be no doubt, 
I think, that by tov &€0V is meant the »sun-god««, siger Lightfoot 
(Ep. to the Colossians 1^°* p. 85), og ud fra den samme Temke- 
gang slutter Clemens, at efter Hippolyts Tekst »scheint eine Ver- 
ehrung der Sonne geradezu ausgeschlossen« (Z. w. Th. 1869, p. 349). 
Dette sidste er vel næppe helt rigtigt, men rimeligt er det dog, 
at den kristne Kirkelærer har søgt at afsvække en Udtryksmaade, 
som han fandt kompromitterende for en Sekt, som han, skønt 
han henregner den til Kætterierne, dog alligevel synes at have 
delt Josefos' S5niipati for. Man maa ganske vist stadigt finde det 
betænkeligt, at den jødiske Historiker kalder Solen S-sog, og 
hvis han skulde fremstille sin egen Opfattelse, vilde han utvivl- 
somt ikke anvende en saadan Sprogbrug; eJg fii^ Tag avydg 
v^QiCoiev TOV &6OV lyder imidlertid som en faststaaende Tale- 
maade, og det er vel derfor ikke umuhgt, at det kunde være en 
Frase, der har bidt sig fast i Josefos' Erindring fra hans essæiske 
Fortid. Selve Sagen, at man frygtede, at Solens Straaler skulde 
besmittes ved at komme til at skinne paa noget urent, viser i hvert 
Fald, at man har betragtet det lysende Himmellegeme som et 
helligt og guddommeUgt Væsen^). Og at man tiUagde det den 
største Betydning at undgaa denne Besmittelse, fremgaar deraf, at 



^) Polemik mod den essæiske Betragtning kunde man finde i Test. Benj. 8. »Lige- 
som Solen ikke besmittes, naar den skinner paa Gødning og Skam, men snarere tørrer 
begge Dele og fordriver den daarlige Lugt, saaledes virker (a. L. M. : renser, Charles 
II. P- 358) ogsaadet rene Sind, naar det fastholdes af Jordens Besmittelse; men selv 
bliver det ikke besmittet. .«. Dog er dette højst usikkert, da Hovedsagen i den an- 
førte Passus jo er det rene Sinds rensende Kraft, og Solen kun en tilfældig valgt 
Sammenligning. 
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man ogsaa af Novicerne forlangte, at de skulde iagttage de samme 
Forsigtighedsregler under Forrettelsen af deres Nødtørft; saa snart 
de var traadte i Forbindelse med Ordenen, fik de udleveret den 
lille Hakkel). 

Et yderligere Vidnesbyrd om Essæernes Sky for at besmitte 
Sollyset tør man vistnok finde i det TieQi^m^a, som Novicerne 
ifølge Bell. II 137 (8, 7) ligeledes fik udleveret. Det blev benyttet 
ved de forskellige Tvætninger, og dets Betydning er sikkert ud- 
tømt dermed, at det skulde skjule Skamdelene, saaledes at intet 
urent kom frem for Dagens Lys^). Og endelig kan i denne For- 
bindelse nævnes endnu et Træk: ifølge BeU. II 147 (8, 9) tog 
Essæerne sig i Agt for ikke at spytte ligefrem eller til højre Side 
[mi TO TTTvaat ås eig f^ÉGovg rj to åe^tov fiégog (pvlåmovtai). 
Naar en Israelit eUer overhovedet en Semit regner med højre og 
venstre, tænker han sig i Reglen staaende med Ansigtet mod 
Øst; naar han derfor ikke tør spytte mod Øst og Syd, kan Me- 
ningen dermed muHgvis være den, at Spyttet skal falde paa den 
Del af Jorden, der er dækket af Personens Skygge; derved undgik 
man nemlig at besmitte Solens Lys med den urene Legems- 
afsondring. 

Og af lignende Ærbødighed for Solen finder man Spor hos 
Therapeuterne. Om dem beretter Filon (D. V. C. 27 M, II 475, 25 
ff,), at de plej er at bede to Gange daglig: 9^ A /o i) fisv avioxovTog 
svfjfiSQiap cthovfisvoi' rrjv ovrwg tvTjfiSQiav, qxorog ovqaviov 
Trjv dmvomv avrmv a,vanXriad-^vai\ dvofiévov då vnkq tov 
Trjv tpvxfjv a. t. 1. At Solens Opgang og Nedgang er be- 



^) Formaalet med denne har nemlig udelukkende været at tjene ved den om- 
talte Lejlighed; og rent vilkaarlige er de symbolske Betydninger, som forskellige 
Forskere, f. Eks. Friedlånder, ud fra filoniske Analogier har villet tillægge den; i 
Revue des etudes juives 1887, p. 198 f., og Rel. Bewegungen, p. 137 S., ser han deri 
et Symbol paa Fornuften {loyog), som hindrer Lidenskaben og maner til Afholden- 
hed. Saaledes udvikler Filon det nemlig: »nåaaaXos éatco aoit cprjolv *SJti rijg 
^oavrig ^o''^' ""^ OQV^sig sv avtcS« (Deut. 23, 13), zovrsari loyog åni Toii Jtdd'ovg 
s^OQVtroav «at dvaatéXXcov koI dntt(i(pisvvvg åvxo Leg. all. III 153 (M. I 117, 
28 ff.) og: éTCKpSQofiivog loyov STCiatofÅiHv to nd&og, og s'CQi]Tat avfi^oliKåg 
ndeealog III 159 (M. I 118, 28 ff.). 

^) Cfr. Hom. XV 7, hvor det kun tillades den, der vælger den kommende Tids- 
olds Goder af den nærværende Verdens at betragte som sit: Vand og Brød hi 8s 
H«i nsQi^olaiov svog' yvfivbv yag saråvai ovk i^isxat svsxsv rov ndvv égjopævrog 
ovgavov. Frygten for at besmitte Himlen (Betegnelse for Gud, cfr. Bousset, Rel. d. 
Judent ^ p.36i) hos Ebjonæeme er ganske parallel med Essæernes Ærefrygt for 
Solens Straaler. Man bemærke yderligere, at Essæerne kun havde én Klædning, 
og det samme fremhæves atter om den fromme Hom. XII 6. 



150 

stemmende for Bédetimen, kunde nu ganske vist bero paa, at 
det var en naturlig Betegnelse for Morgen og Aften. Men der 
er en anden Udtalelse om det samme, der lader os formode, at 
Filon ikke har haft nogen klar Forestilling om den virkelige Be- 
tydning af det, han har erfaret om Therapeuternes Skikke, men 
at han ud fra sin egen Tilbøjelighed har spiritualiseret. I Skild- 
ringen af den navvv%l<;, der følger efter det hellige Maaltid, 
hedder det (D. V. C. 89 M. II 485, sgff.), at Festdeltagerne ved 
Morgenens Frembrud rejser sig uden Spor af Træthed efter Nattens 
Anstrengelser, og tåg re oipsig nat olov ro aSfia ttqos ttjv sco 
QTavreQt STtav ^eaaiovrai tov ijXtov dviaxovra, rag xsigaQ 
avaTsivavT€g ski ovquvov evtj/ieglav mi dlfj&siav éntvxovrai, 
xal oivconiav Xo^tafÅOV. At de staar med Blikket rettet imod 
Øst dg venter paa det Øjebhk, da de faar Øje paa Solen over 
Horizonten for da med oprakte Hænder at begynde deres Bøn, 
dette kan dog næppe betyde andet, end at denne Bøn var rettet 
til den opgaaende Sol^), hvormed ogsaa dens Indhold: en god 
Dag passer; at Solen er Dagens Skaber, er en meget nærliggende 
Tanke, og hvis ikke dlfjd-itav . . . nai o^vmmav "koytGiÅOV skal 
skrives paa Filons Kappe, er det heller ikke vanskeUgt at forstaa, 
at man kunde anraabe den lysbringende Sol ogsaa om aandelig 
Oplysning. 

Et mere indirekte Vidnesbyrd om, at Essæernes Bønner til 
Solen ikke .var saa helt uskyldige, forehgger i Elchasais Forbud 
mod at holde Bøn med Ansigtet rettet imod Østen (Hær. XIX 3 
Dindorf I, p. 327, 3 ff.); i Modsætning dertil indskærpes det, at 
Jerusalem skal være Kibla, og med en UdførHghed, der minder 
om de rabbinske Forskrifter^), gentages Bestemmelsen særskilt 
for deres Vedkommende, som bor i Østen, Vesten, Sønden og 
Norden. Denne Forskrift og den Grundighed, hvormed den ud- 
føres, vilde være vel motiveret, dersom Profeten derigennem til- 
sigtede at vænne sine Tilhængere af med en Soltilbedelse, som de 
tidUgere havde praktiseret, og som de bestandigt vilde være 

^) En ganske vist noget fjerntliggende Parallel, der stadfæster dette, er hvad 
der (Migne P. G. LXXIX, col. 68i ff.) berettes omTheodulos, Nilos' Søn, der faldt 
i Saracenernes Hænder, og skulde ofres til Morgenstjernen; disse slagtede nemlig 
det bedste fra deres Røvertogter, helst kraftige Ynglinge, i Morgendæmringen, naar 
Morgenstjernen stod op. Da'Theodulos skulde ofres, lagde de ogsaa alt til Rette om 
Aftenen, men sov for længe, nemlig lige til Solen stod op; det var da for sent, og 
derved undgik Th. den ham tiltænkte Skæbne (cfr. Wellhausen, Reste^, p. 42f.). 

2) Cfr. jer. Berakot IV 6 Schwab I, p. 89 ff. 



151 

fristede til at falde tilbage til, saafremt de vedblev at bede med 
Ansigtet i Retning af den opgaaende Sol. 

Elchasais Reform paa dette Punkt fik imidlertid ikke varige 
Følger, hvilket vi slutter -af det Navn, som Resterne af Essæere 
og Elchasæere bar paa Epifanios' Tid. Det er tidligere omtalt, 
at Hæreseologen lægger stor Vægt paa at fastslaa Identiteten 
af Sampsæerne og disse to Sekter; og der er i Virkeligheden ingen 
Grund til at tvivle om denne Anskuelses Rigtighed. Friedlånder 
(Rel. Bewegungen, p. i6i) indvender, at Sampsæerne er en kristelig 
Sekt, som i ingen Henseende kan lære os noget om Essæernes Ejen- 
dommehgheder, men dette er urigtigt. Efter Epifanios' Opfattelse 
var de netop ikke Kristne; ngoGnsivrai åé lovåaioig ovn év 
anaaiv (Dindorf II, p. 508, ii ff.) forudsætter dog, at de, fraset 
visse Særmeninger, ellers levede som Jøder; og i hans Skildring 
af Sektens Ejendommeligheder er der heUer intet specifikt kristeligt. 

I denne Sammenhæng interesserer nu særhg Navnet ^a^y;««)*, 
hvorom Epifanios i Hær. LUI 2 Dindorf II, p. 509, 8 ff. gør følgende 
Bemærkning: »Saa lad os da gaa videre efter at have slaaet dette 
Solfirben {oavgav i^hait^v) med Kristi Haabs og hans Kors's 
Stok. Thi det er rimeHgt at anvende det samme Udtryk, hvor- 
med disse ogsaa selv benævner sig, den samme Gaadetale for at 
betegne det Navn, som de tillægger sig selv {sig q)Qaaiv rijg avræv 
TraQaneitoififiévrig éncovvplag). Thi Sampsæere bety- 
der udlagt »Solens Mænd« {i^XiaHoi); derfor omtalte 
vi netop Dyret; thi dette Firben kalder Menneskene ogsaa »Solens« 
(tjUait^v). Men Kætteriet er værre end Firbenet, fordi det 
ikke besidder den mindste Smule Haab. Naar nemlig Dyret i 
Tidens Løb er blevet svagtsynet, faar det sit Syn igen; medens 
Solen udfører sit Kredsløb, ligger det i en Hule, som vender mod 
Øst, sammentrukken og fastende, og naar det ser henimod Solens 
Opgang, helbredes det for sin BHndhed. Men Kætteriet, som 
paa alle Omraader besidder Dyrets Ufornuft, kan end ikke for- 
tjene den Smule Ros. Saa bliver da ogsaa dette Kætteri, som 
vi har kaldt »Solfirbenet«, nedtraadt af hans Sandhed og er ude 
af Stand til at udrette noget imod Guds Sandhed«. 

Af denne for den ortodokse Kætterfjende saa karakteristiske 
Udgydelse følger nu, at han paa en eller anden Maade har fundet 
en Benævnelse for Solen i Navnet Safixpaloi. I Tilfælde af, at 
han har Ret heri, kunde man tænke paa de aramaiske Former 
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^^''lå'iQVU eller p'tij'ailj; foruden den almindelige Benævnelse 
2afi\fjacoi forekommer ogsaa Safiyjtjvoi (Hær. XXX 3 Dindorf 
II, p. 92, 13) og Safiipkat (Hær. XX 3 Dindorf I, p. 332, 22), 
og disse to Udtryk kunde da udledes af Formen ■puj'a^; men som 
det er omtalt ved Dobbeltformen 'Eaaaioi og 'EGGtjVOi, er en 
dobbelt semitisk Ækvivalent ikke nødvendig; og det er lidet sand- 
synligt, at en Sekt skulde have betegnet sine Tilhængere som 
»Sole«. Derimod vilde j^n'iij'a'a;, plur. •>')\a'a'é, som adjektivisk Klassi- 
ficeringsbetegnelse være meget passende, og dette svarer nøjagtigt 
til Epifanios' Gengivelse '^XiuHOi. »Solens Mænd« eller »Solens Til- 
bedere« er derfor sikkert den bedste Forstaaelse af Navnet. 

Man har ogsaa undertiden sammenstillet Sa(X'\p(uoi med 
i^-'yj'a\2J og '^■'UJ'aiL", Tjenere. I og for sig var en eller anden 
Guddoms Tjenere ingenlunde nogen usandsynlig Betegnelse for 
et religiøst Samfunds Medlemmer; fra D. V. C. ved vi jo om de 
ægyptiske t9'*()a:nr«tira/, og i Q. O. P. L. 75 (M. II 457, 8 f.) hedder 
det som Begrundelse for den urigtige Afledning 'Eaaaloi af 
OGtoi'. fordi de er nav toig fzahara d-eQanavral d'sov. Men 
hvis denne Forklaring var den rette, maatte man antage, at Epi- 
fanios' Misforstaaelse hidrørte fra, at han havde øst sin Viden 
udelukkende fra skriftlige Kilder Og da vokahseret Navnet forkert; 
og dette er næppe rimeHgt, da det drejer sig om en med ham sam- 
tidig Sekt. Af samme Grund maa ogsaa Chwolsohns Formodning 
(Die Ssabier I, p. 121) afvises, at Epifanios paa egen Haand skulde 
have konstrueret Navnet Sa^ypaioi af Sa^uioh det græske 
Ord for Sablerne, for at faa et forstaaeligt Navn frem; Etymologien 
af det syriske ^^-*-^,5 ~ -^"^5 var ham nemHg ubekendt. Men Epi- 
fanios gør ellers Indtryk af at overlevere Navne med stor Troskab; 
han skelner jo baade mellem Nasaræer og Nazoræer, Ossæer og 
Essæer; naturligvis kan han have gjort sig skyldig i en Fejl- 
tagelse, men Forskellen mellem y^s og tb'/3UJ er dog saa stor, 
at en Forveksling ikke er umiddelbart nærliggende. Og det er 
heller ikke sandsynhgt, at der skulde foreligge bevidst Fordrejelse 
af Navnet. Ganske vist har den Vittighed, som Udledning af 
Navnet fra Solen giver Anledning til, utvivlsomt skaffet den ivrige 
Kætterfjende en stor Tilfredsstillelse; men denne maa være faldet 
ham ind, da han kom til at reflektere over det overleverede Navns 
Betydning; næppe var han bleven ført ind paa Sammenligningen 
med aavQcc 'tj^.tani], hvis han først havde maattet foretage en 
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betydelig Ændring af den Benævnelse som forelaa. Hvis vi i 
Epifanios' Safiypaloi skulde have de af Hippolyt Phil. IX 13 
omtalte So^ia'i, vilde det ganske vist passe meget godt, at 
Elchasai gav sin Aabenbaring videre til dem; men hele Hippolyts 
Meddelelse paa nævnte Sted er jo temmelig forvirret, og der er 
sikkert størst Sandsynlighed for, at der dermed betegnes, hvilke Folk 
Elchasai har modtaget visse af sine Lærdomme fra; saa for Chwol- 
sohns Hypotese lader der sig næppe heUer hente nogen Støtte 
fra dette Udsagn. 

Er da »Solens Mænd« den sandsynligste Betydning af Navnet 
Soifi'^aiot , kan man' vanskeHgt undgaa deri at se et Vidnesbyrd 
om, at Sekten stod i et særHgt Forhold til Solen og viste den 
Tilbedelse. Brandts Indvending (Elchasai, p. 128 f .), at Sammen- 
hgningen med Soljfirbenene viser, at Epifanios ikke tiltror Samp- 
sæerne virkeUg Soltilbedelse, da han i saa Fald ikke vilde have 
undladt udtrykkelig at gøre opmærksom derpaa, er ikke træffende; 
thi Hæreseologens Hovedinteresse er det her at pointere den Mod- 
sætning, som ligger i, at Kætterne vedbHver at være bUnde, medens 
Firbenene faar deres Syn igen; usandsynHgt er det heller ikke, 
at han i Firbenenes Skuen imod Solopgang kan have fundet et 
yderhgere Lighedspunkt med den kætterske Sekt, selv om han ikke 
har faaet Lejlighed til udtrykkelig at gøre opmærksom paa dette. 
Og Brandts egen Forklaring, at Sampsæere oprindehg var et Fa^ 
milienavn for syriske Hedninger, der blev optagne i Elchasæer- 
samfundet og paa Grund af deres Rigdom og fornemme StiUing 
kom til at spille en saadan Rolle, at det fattigere jødiske Element 
ogsaa antog deres Navn, er en Hypotese, som aldeles ikke har 
nogen Hjemmel i Overleveringen. Sampsæerne er efter Epifanios* 
Udsagn »Resterne« af Essæere og Elchasæere. Den naturhgste 
Forklaring af Benævnelsen er da, at den Soltilbedelse, som Es- 
sæerne praktiserede, og som Elchasai forgæves søgte at undertrykke, 
tværtimod har antaget et saadant Omfang og vundet en saadan 
Betydning for de senere Tilhængere, at disse har antaget eller 
imod deres Vilje faaet Navnet »Solens Mænd«. De synkretistiske 
Strømninger i Datiden var vel egnede til at fremme en saadan 
Kultus; og hvis de tidUgere omtalte ^amsije i det nordlige Meso- 
potamien er Sampsøéernes Efterkommere, vilde vi deri have et 
Vidnesbyrd om dens Betydning og Livskraft. 

Hvorledes Essæerne har forenet Tilbedelse af Solen med den 
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Monoteisme, der jo som Jøder var dem medfødt, og som de sikkert 
ogsaa i Teorien har fastholdt, formaar vi ikke at sige. .De kan 
muligvis have tænkt sig Solen som den ydre Fremtrædelsesform 
for den ene, sande Gud, eller snarere har de vel forestillet sig den 
som et Englevæsen, hvis særlige Hverv det var at varetage, at 
Dagen blev lykkelig; man sammenligne Therapeuternes Bøn til 
den om svrjfiegia. Men dette Forhold vil rimeligvis altid forblive 
dunkelt; vi maa nøjes med at konstatere det interessante Faktum, 
at Essæerne, skønt Jøder af Fødsel, har indladt sig paa at opsende 
Bønner til Solen. 

§ 20. ASTROLOGI. 

I Sammenhæng med Soltilbedelsen ligger det nær ogsaa at 
komme ind paa den Rolle, som de andre Himmellegemer har 
spillet for Essæernes Spekulationer. Vi har ganske vist ikke derom 
et saa direkte Udsagn som det, hvorpaa vi kunde støtte An- 
tagelsen af et særegent F'orhold til Solguddommen; men der findes 
dog en Række Antydninger, der — ret forstaaede — viser tilbage 
til Astrologiens Indflydelse. Det er navnlig, hvad der fortælles 
om Essæernes fuldstændige Hvile paa Sabbaten, deres Evne til 
at forudsige Fremtiden, deres Tro paa den ubetingede Forud- 
bestemmelse slfAaQfiévTj og last not least deres Lære om Sjælens 
nQOGoåoQ nsQifJaxyjTog efter Døden, der her kommer i Betragt- 
ning. Vi vender os straks til det første Punkt. 

Baade Filon og Josefos fremhæver om Essæerne, at de over- 
holder Sabbaten meget strengt, og deri plejer man almindeligvis 
at finde et Udslag af Sektens jødiske Holdning. Til Dels er dette 
naturligvis rigtigt. »Die Sabbathfeier des Judentums hat sich 
auf grund der priesterHchen Gesetzgebung folgerecht weiter ent- 
wickelt, immer mehr dem Ideal der absoluten Ruhe sich nahernd, 
so dass flir die strengste Richtung der Pharisåer die Vorbereitung 
auf den heiligen Tag die ganze Woche in Anspruch nahm und 
also womoglich das halbe Menschenleben um seinetwegen da war«, 
siger Wellhausen (Prohgomena ^, p. 113 f.) , og for saa vidt lod 
den essæiske Sabbatsstrenghed sig forstaa som en fortsat Ud- 
vikling af den farisæiske Praksis. Dette er ogsaa Filons Opfattelse; 
han fortæller nemlig derom Q. O. P. L. 81 (M. II 458, 14 ff.): Isgd 
yaq ri i^åofit] vevofiiarai, nad^' ijv rmv dl^wv åvéxovreg 
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SQycov.tig Isgovg åcpmvovfievot, ronovQ, o'i tcaXovvrai avvaymyal 
H.T.X., hvoraf det klart fremgaar, at han har forestillet sig Es- 
sæerne overholde Sabbaten ganske som alle andre Jøder, bl. a. 
ved at indfinde sig til en Gudstjeneste i Synagogen, og ud fra den 
ahnindehge jødiske Motivering, at saaledes var det nu en Gang 
Guds Vilje og udtrykkeUge Befahng, at det skulde ske. Josefos 
betoner navnhg deres Hvile, som han illustrerer med flere konkrete 
Træk: aal raig å^åofidoiv tqywv étpairreod-m diaipoqmaTa 
lovåaiæv dnavTcov' ov [lovov yaQ rgoipag éavtoig ttqo fiiccg 
TjfiéQag TcaQaanEva^ovotv, røg firj nvQ évavoiev iaeivtiv ttjv 
'^fiÉgav, aXX ovås ansvog ti (iBtauv^Gai &agQ0VGtv ovdå 
åitonaTstv (Bell. II I47[8, 9]). Af disse var nu at tænde Ild paa 
Sabbaten allerede forbudt i Ex. 355 3, der tilhører de senere Lag 
af den præstelige Overlevering, og to Kapitler i Misnatraktaten 
Sabbat (3 og 4) handler om, hvilke Midler det var tilladt at be- 
nytte for at holde Maden varm fra om Fredagen. Jubilæerbogen 
50, 12 forbyder ligeledes at tænde Ild paa en Sabbat og 2, 29 paa 
denne Dag at tilberede noget som helst, der kan spises eller drikkes. 
Hvorledes det derimod forholder sig med QMvqg fj,€TamviJGat, er 
ikke helt klart. Jeremjas bekendte Opfordring til at holde Sabbats- 
budet (17, 2if.): »Saalunde siger Jahve: Vogt eders Liv og bær 
ingen B5n:der og bring dem ikke ind gennem Jerusalems Porte 
paa Sabbatsdagen! og bring ikke noget ud af eders Huse paa 
Sabbatsdagen, og udfør intet Arbejde, men hold Sabbatsdagen 
hellig, som jeg har befalet eders Fædre!« dannede jo Grundlaget 
for den senere rabbinske Kasuistik om Transport fra et Omraade 
til et andet (riiujib miyi's N''2!n^n), og det samme indskærpes i 
Jubilæerbogen 2, 29 og 50, 8. I Misnatraktaten Sabbat har vi 
en detaljeret Bestemmelse af Forbudets Omfang og Gyldighed, 
og i Kap. 17 behandles netop Husgeraad; det hedder imidlertid 
derom, at saadant paa Sabbaten nok tør flyttes, f. Eks. Hammer, 
Sav, Skovl, Kasteskovl, Gaffel, Synaal o. s. v. Hvis det nu antages, 
hvad i og for sig er højst sandsynHgt, at denne Bestemmelse havde 
Gyldighed for den rabbinske og ortodokse Jødedom paa Josefos' 
Tid, medens Essæerne ogsaa betragtede Transport af sHge Gen- 
stande som en Profanation af Helligdagen, er det forstaaeUgt, at 
det om dem kan hedde: åiaq)OQ0()TaTa Jovåamv ajvavTæv, og 
yderligere Begrundelse finder denne Dom ved Forbudet mod 
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ttiroTiaTétv paa Sabbaten, hvilket ellers ikke kendes inden for 
Jødedommen. 

Dette sidste Moment fortjener imidlertid særlig Opmærksom- 
hed, fordi det nemlig indeholder et Vink om, at den essæiske 
Skærpelse af Sabbatsbudet ikke alene var udsprunget af Be- 
stræbelser for at overholde den jødiske Helligdagsanordning; at for- 
rette sin Nødtørft kunde jo dog vanskeligt betragtes som et 
Arbejde i Lighed med at bære Byrder. Man er da paa Forhaand 
tilbøjelig til at formode, at andre Interesser' tiUige har gjort sig 
gældende, og en Bestyrkelse heraf faar vi gennem et meget inter- 
essant Udsagn af Elchasai, som Hippolyt (Phil. IX i6 Duncker, 
p. 468, 47 ff.) har overleveret os. Det lyder som følger: dolv 
datéQeg tiovtjqoI T^g me§eiag. tovto vvv vfilv siQfjTai, tvas^sic, 
mi (Jiad-mal' cpvlaoasad-s åno rijg itovalag rmv 
rjfA-dQmv agxrji aDTCoi' aai firj Ttoishs t7jv nar ctQX'^^'i' ^w«' 
é'^ycov év Talg ijjusQaig amcav, aal /utj ^anri^iTt avåqa fj 
yvvaha év Talg i^fiegaig T^g é^ovaiag avrcov, onorav åiaito- 
Qsvtjrat «| avtm ij osXt^vt] nat ovvoåevt] avTolg. avTtjv ti^v 
i^fiégav cpvXaGGSG&e, scog ov éx7roQ£V€Tai an avTcov, mi tots 
^anTi^tTS xal évaQxeod-s iv naai] å^xr} Tmv EQyæv vfiæv. bti 
åé Tif^fjaaTe tijp rifiéqav tov aa^ §aTov, insiåtj 
spTiv '^^SQa [xla «| avTwv. ålXa mi Ttjv TQiTtjV aa^- 
§aTov (pvldoGsad-s fj.7] nataQX^ad-ai , ånsiåtj naliv nXriQovfiéviov 
TQtmv ETm TQai'avov KaiGaQog, åq)OTS vnaTivasv 6ktov^) Ttjg 
iiovaiag tov HaQd^ov, otb énlijQCD'O'T] TQia hrj dyQi^sTai 6 
■JioXsfiog fibTa^v twv dyyéXcov T^g aos^siag rmp aQUTcov' åia 
TovTo TaqaGOOVTai ndaai ^aadålai T^g aGS^niag, Profeten giver 
hermed sine Disciple en meget betydningsfuld Belæring, den nemlig, 
at der gives Ulykkesdage, paa hvilke de onde Ugudelighedens Stjer- 
ner udøver deres Herredømme. SærHg farhge er de Dage, da Maanen 
passerer saadanne Himmellegemer eUer gaai' sammen med dem; 
da maa intet Arbejde paabegyndes og heller ikke nogen Mand 
eller Kvinde ved Daab optages i det elchasæiske Samfund; dette 
tør først finde Sted, naar Maanen og de ugudehge Stjerner ikke 
mere har nogen Forbindelse med hinanden. Udregningen af, naar 
disse Ulykkesdage vil falde, synes at kræve en ikke ringe astro- 



1) Den overleverede Tekst har i Stedet for vTtarevasv sktov Udtrykket 
vnéttt^E an tov; man kan ogsaa emendere: vnéza^ev savvov ttj i^ovsia Toig 
HaQ^ovg eller: vnéva^ev sxvov Kai Ssvmtov rijs é^ovciae tov TIuq^ov^ 
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nomisk Indsigt, men saa tilføjer Elchasai, at man ogsaa skal ære 
Sabbaten, fordi den netop er en af de Dage. Nu er det imidlertid 
umuligt, at Maanen kan komme i de nævnte Konstellationer til 
bestemte Fiksstjerner eller Planeter netop hver syvende Dag, og 
den Antagelse ligger derfor nær, at vi her har en ganske udvortes 
Kombination af astrologiske Spekulationer og jødisk Sabbats- 
praksis; vi siger udvortes, thi hvilken end Oprindelsen til den 
jødiske Sabbat kan have været, saa var der paa det Tidspunkt, 
der her interesserer os, ikke nogen naturhg Forbindelse mellem 
denne og Astrologien; og den Maade, hvorpaa Sabbatsdagen ind- 
føres med STI åé rifzi^aarSy tyder ogsaa paa, at Sammenstillingen 
er kunstig og ikke organisk. Endnu mere søgt er naturligvis Be- 
grundelsen for, at ogsaa den tredje Dag i Ugen er en Uiykkesdag; 
Teksten er ganske vist i Uorden, men Argumentationen synes 
udelukkende at støtte sig paa Tretallet; den tredje Dag er 
de onde Stjerners, hvilket ses af, at om tre Aar vil, efter Elchasais 
Profeti, en ødelæggende Krig udbryde. 

Henvisningen til det bestemte Tidspunkt: Kejser Trajans 
Regering, tyder nu paa, at Motiveringen for Forsigtighed paa den 
tredje Dag rimeUgvis skal tilskrives Elchasais egen Opfindsomhed; 
hans Virken falder jo efter IX 13 Duncker, p. 462, 62 ff. netop under 
denne Hersker. Men derimod kan det være tvivlsomt, om El- 
chasai er den første, der har sammenstillet den jødiske Sabbat 
med de onde Stjerners Dage; det tør i hvert Fald betragtes som 
€n Mulighed, at dette er en Lærdom, som han har medbragt fra 
sin essæiske Fortid, og som han nu blot paa ny indskærper. I 
Kolbssenserbrevet, hvor jo Paulus bekæmper en Form for Ju- 
daisme, der i meget minder om Essæismen, lyder hans Advarsel 
2, 16 saaledes: /.iij ovv rig v/tiag HQtvsrco év ^gmasi mi év nomi 
ri év (JI6Q61 åoQTfjg rj vovfitjvlag tj aa^^arwv. Den sidste Del 
af denne Formaning er nu ganske vist fuldt forstaaehg udefra 
almindelig jødiske Forudsætninger; Paulus vilde da dermed kun 
sige, at den kristne ikke er bundet til at overholde de israeli- 
tiske Fester, Nymaanedage og Sabbater. Naar der derimod i 
Forskriftens Begyndelse advares mod en foreskreven Afholdenhed 
fra visse Spiser og Drikke, forudsætter dette en Form for Askese, 
som er den egentlige Jødedom fremmed, og der kunde da være 
Anledning til at undersøge, om det ikke skulde forholde sig paa 
samme Maade med Overholdelsen af Festdagene. Nu har Kol. 2, 16 
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en ret nøje Parallel i Gal. 4^ 10, hvor Paulus bebrejdende spørger: 
TjfiéQag itaQarrjQSiG&s nat jj.'^vaQ mi aaiQOvg Kai éviavrovgj 
— idet fx,ijv€s her staar om Nymaanedagene, ikke om særlige 
hellige Maaneder, og évmvToi om Ny taarsf esterne, ikke derimod 
om Jubel- eller Sabbatsaar (cfr. Sieffert, Meyer ^, p. 254!.). I 
Reglen forstaas ganske vist ogsaa dette Sted om god jødisk Over- 
holdelse af Festerne; DibeUus (Geisterwelt, p. 84) tillægger saa- 
ledes Paulus følgende Mening dermed: »der jiidische Kultus mit 
seinen Festen zeigt, dass das Judentum wie das Heidentum eine 
Knechtschaft unter den »Elementen« bedeutet«. Men som allerede 
tidhgere omtalt, er det vistnok ikke sandsynhgt/ at Paulus vilde 
sige om Jødedommen som Helhed, at den egentlig var Trældom 
under arotx^ia; snarere kan han have haft en sekterisk Form 
for Øje, som i meget stod Essæerne nær. Og det er da heller ikke 
let at indse, hvorledes han kunde betegne den almindehge jødiske 
Højtideligholdelse af Festerne paa den Maade, som det her sker ; 
hvis derimod TtagarrjQrjGic i Virkeligheden beroede paa en Hgnende 
Frygt for at foretage bestemte HandUnger paa Dage, hvor de 
ulykkebringende himmelske Magter udøvede deres Herredømme, 
som den, Elchasai indskærpede, er det jo umiddelbart indlysende, 
at Apostlen med fuld Ret kunde kalde noget saadant for Trældom 
under Elementers eller Planetarengles Aag. 

Og en Stadfæstelse af denne Forstaaelses Rigtighed kan man 
atter finde i det Brudstykke af Ki]Qvyfia IlérQOV, som Klemens 
Aleksandrinus (Strom VI 5 [41, 2 f) Stahlin II, p. 452, 9 ff.) over- 
leverer, hvor det om Jøderne hedder, at de ikke blot tjener Engle 
og Erkeengle, men tilKge Maaneden og Maanen, »og naar Maanen 
ikke skinner, fejrer de ikke den saakaldte første Sabbat, heller 
ikke fejrer de Nymaane, elier de usyrede Brøds Højtid, eller Løv- 
hyttefesten eller den ^store Forsoningsdag«^). Denne sidste ■ Passus 
om Maanens Betydning er meget dunkel, og den er da ogsaa 
udeladt i Aristides' Apologi c. 14^). At Paasken og Løvhytte- 
festen^) stod i Forbindelse med Maanen, for saa vidt som begge 



^) Kttl éav (itj GBXTjvrj (pavy, 6a§§ttTov om uyovgl to ksyo/isvov ngcåzov, 
ov8s vsoufjvittv uyovøiv ovte a.t'>^fia ovts soQTtjv ovrg ^sydXiqv ruiégav. 

2) Henneckes Rekonstruktion, p. 35. Om Aristides' Afhængighed af KrJQvyfia 
se R. Seeberg i Zahns Forschungen V, p. 216 ff. 

3) Denne er vel ment med soQTrj; cfr. v. Dobschiitz, T. U. XIi, p. 45. Diels, 
Elementnm, p. 52, gør gældende, at Ordet i disse Omgivelser ikke alene kan 
have denne prægnante Betydning; han supplerer derfor aKTjvm {hoQTTjv), 
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de to Højtider begyndte ved Fuldmaane, er velkendt; men gjaldt 
noget lignende ogsaa Forsoningsdagen, der jo faldt den lo. Dag 
i den syvende Maaned? Den naturligste Forstaaelse af, at Maanen 
ikke skinner, vilde ganske vist være, at Himlen var overtrukket, 
saaledes at dens Lys af den Grund ikke var synligt^) ; men det er 
dog utænkeligt, at Jøderne i al Almindelighed af en saadan 
Tilfældighed skulde have ladet sig afholde fra at fejre deres vig- 
tigste Festdag, Og ser man bort fra denne Mulighed, er Nymaane- 
dagen strengt taget det eneste Tidspunkt, paa hvilket Udsagnet 
passer; vovfAi]via regnede Jøderne nemUg fra det Øjeblik, da 
Maanen efter Nyet igen blev synlig. .Udelukket var det naturhg- 
vis ikke, at Klemens kunde have overset en Fortsættelse af Ud- 
sagnet i K'^Qvyfia, saaledes at édv ^rj askijvtj cpavrj kun hørte 
sammen med ad^^aTOV om dyovatv ro hyo/j^svov TtQmtov. Men 
i saa Fald, hvad menes der da med denne saakaldte første Sabbat? 
Det er os ellers ikke bekendt, at Jøderne har haft en saadan, der 
nød en særlig Udmærkelse, hvad enten der nu dermed sigtes til 
den første Sabbat i Maaneden eller den første, som blev belyst 
af Maanen^). Derimod er det ingenlunde umuUgt, at et sekterisk 
Samfund, som begrundede sin Værdsættelse af de jødiske Fest- 
dage paa astrologiske Spekulationer, kan have foretaget en Distink- 
tion imellem forskeUige Sabbater. Og til en Kreds, indenfor hvilken 
ikke-jødiske Lærdomme var i Kurs, henføres vi ogsaa ved Be- 
skyldningen for Oi^vrj ^atQåveiv, der tyder paa, at Astrologien 
har haft en ikke ringe Betydning. Det hgger nær hermed at 
sammenstille Elchasais Lære om Maanens Konstellationer med de 
onde Stjerner og Betydningen heraf for de Dage, paa hvilke de 
indtraf; og det tør ingenlunde betragtes som usandsynligt, at et 
med Elchasæismen og Essæismen beslægtet Samfund — og til 
Formodningen om et saadant Slægtskab har jo allerede tidUgere 
Anklagen for XarQela rcov dyyékcov mi dQ^ayyéhov ført os — 
kan have tillagt Maanens Tilsynekomst eller Ikke-Tilsynekomst 
afgørende Betydning for deres HøjtideMgholdelse af de jødiske 
Fester. Rimeligvis er det saaledes. Forklaringen paa det hidtil 
uforstaaehge Sted ivo. Kriqvyiia Uétgov skal søges.. Og er nu 

1) y.^DobsChiitz, anf. Skr., p. 42f. 

^) Ganske utilfredsstillende er det, naarv. Dobschutz(anf. Skr., p. 44!.) vil 
forstaa Udtrykket om Sabbaten før Paaske. Det meget omstridte h ea^^åtqi 
SsvTSQonQara, Lk. 6, i, er vel en iirigtig Læsemaade. Cfr. Plummer i I. C. C, p. 
165 f. 
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dette Skrift forfattet i de første Decennier af andet Aarhundrede^), 
vilde vi altsaa samtidigt med Elchasais Optræden i Syrien, even- 
tuelt før denne, om ægyptiske Jøder have bevidnet lignende astro- 
logiske Ideers Indflydelse paa Vurderingen af de forskellige Dage. 
Man kan formode — og videre end til Formodninger naar man 
ikke — at disse Forestillinger har eksisteret inden for therapeutiske 
Kredse, hvorfra jo rimeligvis ogsaa Kelsos sluttede om alle Jøder, at 
avTovs as^siv ayyéXovq ual yotjTsm TtQOGasiGd-cct, ije 6 MtovGfjg 
avTotg yéyovsv étijyritrfi, 

I Pseudoklementineme er der ikke synderHg stærke Spor af 
naQaTriQfiGt,!; rwv ijfiSQcov. Det hedder — men ganske vist om 
Simon Magus, og altsaa vel en Opfattelse, som Skriftet i sin nu- 
værende Form betragter som forkasteUg — at han ønsker en 
Disput opsat: i^ yaQGfifJiSQOV to åi svåexa i^fiSQav avTov Tvy%avsi 
aa^^aTOV, hvilket Peter respekterer, for saa vidt som han er- 
klærer sig beredt til at diskutere, naar som helst Simon ønsker 
det (Horn. II 35). Begrundelsen er i øvrigt dunkel; den mest 
nærhggende Forstaaelse vilde vel være, at Simon ved Siden af 
eller i Stedet for den jødiske Sabbat hver syvende Dag tiUige fejrede 
hver ellevte. Man kunde dermed sammenstille, at Elchasæerne 
ogsaa foraden Sabbaten betragtede den tredje Dag som en, paa 
hvilken man ikke turde paabegynde noget Arbejde; men i øvrigt 
vides intet derom. Recognitiones har dog følt en Vanskelighed 
ved Teksten i den ovenanførte Form; de gengiver (I 20) : Differt 
Simon certaminis dieminundecimammensispraesen- 
tis, quae est f ost s ep t em dies. Tune enim magis vacuum 
sihi disceptandi tempus adfirmat. I denne Skikkelse bliver Be- 
grandelsen ganske vist uden Anstød, men dens sekundære Ka- 
rakter er paa den anden Side ogsaa umiddelbart indlysende. I 
de astrologiske Spekulationer, som ellers jævnligt antydes, spiller 
naturhgvis Maanen en betydelig Rolle. Rent eksempelvis kan 
nævnes Horn. II 23, hvor det udvikles, at Ugesom Herren havde 
12 Apostle efter Solens 12 Maaneders Tal, saaledes havde ogsaa 
Johannes Døber 30 'étaQXOt avå^sg .... tov (ifiviaiov Tfjg 
aehjvTjg anonKtigovvtsg Xoyov, Deriblandt var imidlertid en 
Kvinde Helena, der gjorde Tallet 30 ufuldstændigt — da hun 
nemhg kun gjaldt for ^ Mand — miisQ Kai Trjg aeXrjvrjg, rjg 7/ 

1) Saaledes v. DobschUtz, anf. Skr., p. 73. Zahn, Geschichte des Kanons 
II, p. 832, daterer endnu tidligere (90—100 e. K.) 
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TiOQBia TOV fitjvog ov TskHov Tiotshtti TOV ågofiov. Men om 

nogen Iagttagelse af særlige Dage, der staar i Forbindelse med 
Maanekonstellationer er der jo, som det vil ses, ikke her Tale^). 

Resultatet af den anstillede Undersøgelse bliver da, at For- 
modningen om, at Essæernes strenge Overholdelse af Sabbaten 
har staaet i Forbindelse med astrologiske Spekulationer, der var 
den genuine Jødedom fremmede, væsentlig maa henholde sig til: 
at noget saadant udtrj'kkelig findes fremhævet i Elchasais For- 
kyndelse; at Kol. 2 og Gal. 4 kunde tale for, at lignende Ideer 
allerede tidligere var udbredt hos sekteriske Jøder i Lilleasien i 
Kredse, om hvilke vi tør formode, at de ogsaa i andre Henseender 
stod Essæismen nær; samt endelig at vi gennem Kerygma Petri (og 
Kelsos' Udsagn) har tilsvarende Anskuelser bevidnet for Ægyptens 
Vedkommende, hvor vi med en vis Sandsynlighed kan henføre 
dem til de med Essæerne beslægtede therapeutiske Retninger. 
Til den paa dette Grundlag vundne SandsynUghed kommer saa 
yderhgere, at Forbudet mod dnoTiaTsiv paa Helhgdagen næppe 
kan forklares som en Foranstaltning, der tilsigtede at fremkalde 
den mest fuldkomne Sabbatshvile. Langt snarere hgger den Tanke 
til Grund, at Afføringen er en farlig Ting, ikke alene af Hensyn 
til Risikoen fiij TOfi; avydg v^gl^oisv tov ■d-bov (Bell. II 148 
[8, 9]), men navnlig fordi fjendthge Magter da særUgt er paa Spil; 
den maa derfor undgaas paa de Dage, da ccaTéQts TTOvrjQol T^g 
åae^dac, har Magten. 

Med Astrologi hænger nu rimeligvis ogsaa Essæernes Evne 
til at forudsige Fremtiden sammen. Derom hedder det Bell. II 
159 (8, 12) : dalv å'év ccvToig 01 ncct ra lAélXovTo. ngoyivmavietv 
vntG%vovvTah og hvilken Rolle denne Kunst har spillet for Sekten, 
fremgaar af, at der fiere Gange i Josefos' Skrifter nævnes Navnet 
paa en essæisk Sandsiger, idet der tillige berettes, hvad hans 
Forudsigelse gik ud paa, og hvorledes den kom til at gaa i Op- 
fyldelse. Fortællinger herom har altsaa kurseret iblandt Folk, 
og man har ganske sikkert betragtet Spaadomsevne som et væsent- 
ligt Træk ved det essæiske Samfund. Naar. Josefos beretter om 
en vis Judas, som under Aristobul I forudsagde Antigonos' Død: 

^) Ganske dunkel er den astronomiske Hentydning, der foreligger Hom. 
I 6 f., at dét Rygte, som Klemens hørte om Jesus og hans Virksomhed, tog sin 
Begyndelse ved Foraarsjævndøgn i Judæa (b^ åagivriq tgonri? xriv ixqxtjv Xa^§d' 
vovdtt) og blev bragt til Rom samme Aar ved Efteraarsjævndøgn (tt^os avrw 
Tm i'zst év q)%ivon(OQivri TQonii). 

II 
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Eoaahs fjv ysvog, om httv ote nraiaag ij xpevGd-stg év roig 
TTQoaTTayyeXjuccGiv (Bell. I 78 [3, 5] =j= Ant. XIII 311 [11, 2]), 
eller om Menahem, der, da Herodes den Store var Barn, forkyndte 
ham hans fremtidige Kongeværdighed: ijv rig t(ov 'Eooijvrnv 
Mavat]fiog ovofia ual tåXla itara Trjv ngoaigeatv tov ^lov 
italonayaS-lav fiagrvgov/Lfsvog nat ngoyvmaiv sk &60v tSv 
^ahXovTav 8%iov (Ant. XV 373 [10, 5]), eller endehg om Simon, 
der udlagde Archelaos' Drøm: SifAmv tig 'Eooaiog to ysvog (Bell. 
II 113 [7, 3] ^ Ant. XVII 346 [13, 3]), har man Indtrykket af, at 
for ham er »Essæer« eo i'pso en Mand, der er i Stand til at for- 
udsige og udtyde Drømme, ganske som det i Datiden forudsattes 
om en »Kaldæer«. 

Nu behøver ganske vist ikke Forudsigelser af Fremtiden 
nødvendigvis at være foregaaet ved Hjælp af astrologiske Be- 
regninger; den Kunst forud at vide, hvad de kommende Dage 
vilde bringe, gaar langt tilbage i Israel og kendtes længe, førend 
den babyloniske Astrologi naaede inden for Folkets Horizont. I 
den gamle Tid gik man for at »spørge Jahve« (Gen. 25, 22; Dom. 
I, i; 18, 5; I Sam. 23, 2; 30, 8; 2 Sam. 5, 19 o. s. v.), hvilket 
oftest skete ved Urim og Tummim, det heUige Orakel, som Præsterne 
forvaltede, og som derfor den Gang var fuldstændig legitimt; 
ved Siden deraf kendte man også? Dødebesværgelser (i Sam. 28), 
eller man betjente sig af Ob og Jid'oni, hvormed vel ikke er ment 
Aandevæsener, men snarere et Par Genstande, der kunde anvendes 
som Talismaner ved Besværgelse (A. Jirku, Die Dåmonen und 
ihre Abwehr, p. 6ff.); men sligt blev dog altid betragtet som 
utilbørligt; det var forbudt i Loven (Deut. 18, 11; Lev. 19, 31; 
20, 6. 27), fromme Herskere udryddede den Slags Uvæsen (i Sam. 
28, 3. 9; 2 Kg. 23, 24), og kun den ugudelige Manasse benyttede 
sig deraf (2 Kg. 21, 6). Efterhaanden gik da ogsaa disse Ting af 
Brug, og i den eftereksilske Tid har de Hge saa Udt som andre 
Former for tekniske Orakler spillet nogen som helst RoUe. Nu 
var Profetien den eneste Forudforkyndelse af Jahves Vilje, som 
man regnede med; allerede i den gamle Tid havde man raadspurgt 
Seere og Profeter (i Sam. 9, 6; i Kg. 14 og 22), og Tiden ned mod 
Eksilet betegner Profetiens Højdepunkt. Men i Senjødedommen 
..ophørte ogsaa denne Kilde at rinde; om sgtiv év rrø xatgm 
TOVTW ag%wv nai ^gog)tJT7]g ovås ijyovusvog klager Azarja 
(Dan. 3, 38 [LXX]; cfr. i Mkb. 4, 46; 9, 27; 14, 41), og man 
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var derfor henvist til ad anden Vej at søge at løfte Fremtidens 
Slør. Midlet dertil blev for Jøderne paa Kristi Tid og de nærmeste 
Aarhundreder forud den apokalyptiske Literatur. 

Man kunde nu mene, at Konsekvensen heraf vilde være, at 
Essæerne som Forudsigere af Fremtiden maatte betragtes som et 
Samfund af Apokalyptikere. Et saadant Synspunkt er ogsaa 
blevet anlagt (cfr. Hilgenfeld, Die jiid. Apokalyptik, p. 245 ff.); 
men en SammenHgning med den Del af den apokalyptiske Literatur, 
som vi har bevaret, giver dog, som tidligere antydet, det Indtryk, 
at Forfatterne til disse Skrifter, selv om de muhgvis har tilegnet 
sig en Del af de Ideer, som ogsaa Essæerne repræsenterede, aUigevel 
i de fleste Henseender var vidt forskellige fra denne Sekts Med- 
lemmer. Indholdet af Ordenens hellige Skrifter synes desuden at 
have været væsentligt anderledes end i Apokalypserne. Og endelig 
kommer hertil endnu en anden meget betydningsfuld Forskel: 
de apokalyptiske Profetier drejede sig om, hvorledes det skulde 
gaa den hele Menneskehed eller Israels Folk under den forestaaende 
Messiastid, og Skildringerne heraf fik tilmed et lidet konkret Præg, 
fordi det for største Delen var overtaget urgammelt Stof, som 
reproduceredes; i Modsætning hertil synes de essæiske Forudsigelser 
at have taget Sigte paa bestemte Personer og altid at have drejet 
sig om en enkelt konkret Situation. Det varsles, at Antigonos 
skal dø paa en bestemt Dag, at Herodes skal bUve Konge o. s. v. 
Det er altsammen Ting af samme Art som dem, der blev forudsagt, 
naar Astrologerne stiUede en Persons Horoskop. 

Nu hedder det fremdeles om Essæernes nQoyvmaiQt at den 
blev vundet ^i^XoiQ légaig mi diaq)OQOig ayvslaig Kat ttqo" 
g)?]Tcov dTtog)d'éyfja6tv ifmatåoTQi^ovf^evoi. Tvætningerne skulde 
naturligvis til for at gøre den paagældende skikket til at for- 
midle den guddommelige Oplysning om Fremtiden, og man kan 
dermed jævnføre de tidligere omtalte Renselser, som var nød- 
vendige, før man turde gøre Brug af »Moses' Sværd«. At Essæerne 
endvidere dertil anvendte deres hellige Skrifter, er heller ikke 
saa underligt; de indeholdt jo bl. a. Englenavne, som sikkert har 
været vel egnede ogsaa til saadanne Formaal; vi kender fra N. T. 
Talemaader som ov tcS aw ovopaTi STTQOcpfjTtVGafJtv (Mt. 7, 22), 
og til Grund for denne Anvendelse af Navne hgger vel en mere 
eller mindre tydelig Forestilling om, at man ved at udtale dem 
kom i et nærmere Forhold til de Væsener, som dermed betegnedes. 

II* 
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De hellige Bøger og »Profeternes« Udsagn kan tillige have inde- 
holdt en Vejledning til at læse Menneskers Skæbne, som paa en 
eller anden Maade stod i Forbindelse med Iagttagelse af Stjernernes 
Gang. Essæerne vilde da være i Slægt med de Stjernetydere, om 
hvilke allerede Deuterojesaja vidste, at de Maaned for Maaned 
kunde forudsige de Begivenheder, som skulde indtræffe (47, 13), 
og med de ^jtij, som oftere i Daniels Bog (2, 27; 4, 4; 5, 7 og 11) 
er nævnt sammen med Drømmetydere, Besværgere og andre Vis- 
plænd, hvis fornemste BestUling det var at løse Fremtidens Gaader. 
Slægtskabet mellem de kaldæiske Astrologer og de essæiske Pro- 
gnostikere kunde man finde stadfæstet deraf, at begge Parter gav 
sig af med at tyde Drømme; Essæeren Simon tillægger Josefos 
(Bell. II 113 [7, 3] =1= Ant. XVII 346 [13, 3]) i hvert Fald Evnen 
dertil^). Ganske vist kendte man ogsaa denne Kunst i det gamle 
Israel (Gen. 41; cfr. Dom. 7, I3f.); og efter den Betydning, man 
tillagde Aabenbaringer i Drømme og Inkubationsoralder (se f. Eks. 
Gen. 20, 3; 31, II fl:.; i Sam. 28, 6. 15; Gen. 28, 11 ff.; i Kg. 3, 5 
&.), var det naturligt, at man ved alle Midler maatte bestræbe sig 
for at naa til Drømmenes rette Forstaaelse. Senere blev det imidler- 
tid anderledes; hvor vidt der Deut. 13, 2 ff. og Jer. 23, 25 ff. er 
polemiseret mod Drømme overhovedet, eller kun mod de falske 
Profeters Drømme, er omstridt; men sikkert er det i hvert Fald, 
at dette Aabenbaringsmiddel i Profetiens klassiske Tid traadte 
stærkt tilbage. Først i de senjødiske Skrifter (Daniel, Henoch 
o. s. V.) synes det atter at komme i Kurs, men her sikkert under 
fremme4 Indflydelse; i ganske særlig Forstand gjaldt jo Kaldæerne 
for at "være Mestre i Drømmeudlægning (Dan. 2, 2 ff.; 4, 3 ff.; 5, 11). 
Et Vink om, å.t ogsaa for Therapeuterne har Drømme og 
deres Udtydning spillet en vis Rolle faar vi i D. V. C. 26 (M. II 
475, 21 ff.), hvor det hedder: del (Å,h ovv dlriarov sxovai rrjv 
TOV d-eov fiVTjfii^Vf røg xal ål ovhiQaxdov firjåsv stbqov rj ra 
aallf] ræv d-smv aQsrav mi dvvd^emv cpavraaiovad-ai. Filon 
vil vel dermed sige, at Therapeuterne ikke blot bestandigt om Dagen 
tænker paa Gud, men at de guddommeUge Egenskaber ogsaa 
om Natten har opfyldt deres Sind; Valget af Udtrykket oj/f/^aTC« 
og endnu mere den følgende Sætning: iroXkoi yovv ual éulcckovGiv 
év VTivoiQ oveigoTTolovfievot ra rijs isgds (pdoGog)lcig dolåifia 

1) I Bell. II 112 stilles han ligefrem i Forbindelse med (idvTSis «at 
XcilSalot- 
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boyiiata kunde dog maaske tillige tyde paa, at han har vidst, at 
Drømme og Drømmetydning havde hjemme indenfor dette Samfund. 

Om Elchasæerne har vi det tydeligere udtalt, at hos dem 
spillede Forudsigelser en stor Rolle; de viser sig ogsaa i denne 
Henseende som Essæernes Efterkommere, togovtov ås netpv- 
ahovTait æg nai JigoyvcoGTinovg iccvrovg Xéysiv, bemærker 
Hippolyt (Phil. IX 14 Duncker, p. 464, 881), og han fortæller 
videre, at de holder til med »Matematikere, Astrologer og Magere«. 
Naar Profeten selv varslede om en Krig, der skulde indtræffe, 
»naar tre Aar var forløbet af Parthernes Herredømme, regnet fra 
den Tid, da Trajan blev Konsul for sjette Gang«, minder dette 
ganske vist mere om de profetiske og apokalyptiske Forudsigelser; 
men helt tilfældig er det dog muligvis ikke, at dette forkypdes i 
Sammenhæng med en astrologisk Belæring, selv om Profetien 
ganske vist her har faaet den Betydning, at begrunde Forsigtighed 
paa den tredje Dag. 

Lige saa iøjnefaldende er Ebjonæernes Interesse for TtgoyvdiiOig 
i Klementinernes Udsagn om den sande Profet. Medens denne 
ellers altid hedder o T?je dKrjd-siag itgqcptJTrjQ^) eller o dhi'd-rjg 
TTQOCpr'iTfjc^), er han Hom. XII 28 betegnet som 7iQoq)i^T7jg ngo- 
yvoiaiv k'xcov, og for denne. hans Forudviden gøres der gentagne 
Gange udførligt Rede. Saaledes hedder det f. Eks. Hom. III 11: 
7tQoq)i]Ti]g åé (xlfid-TJg éoitv 6 navra itavTore sidcog, m ^é aal 
Tccg navrtov évvoiag, dvafiaQTijrog, cog ttsqi -O-i-ov HQiascag 
7TtTi:kf]Qog)QQt]fi6vog og videre: åio i^jnetg 6(p6iKo[A,ev negl rijg 
TCQoyvcoaecog avrov firj ayrAæg åia^ain^avåiv, aAA si åvvaTctt 
avev étégag TCQO(paGeiog avvsaravat avtov ri ngoyvioGig. Det ud- 
vikles dernæst, at denne Forudviden er bedre end Lægernes For- 
udsigelser om Sygdommenes Forløb og Spaadomme, der hviler paa 
Varsler af Fugle og Offerdjn:, skønt dKhog åé fioi nat avTcc €v- 
XQfjOTei' TiQoyvmoiv ydg ehai avvlorrjaiv' 1^ åé tov fxovov v,ai 
a^d-ovg irgoyvmGig ov fxovov ra nagovTa éniararai, aAÅ« 
nai fiéxQig avTOV rov (lélXowog almvog anéqavrov éyiTslvsv tijv 
ngoq}rjr£lav, x. T.L (Hom. III 12). En lignende Fremhævelse 
af TtQoyvcoGig findes Hom. II 6, og det Hgger nær at formode, 
at denne i særhg Grad har begrundet Benævnelsen: den sande 



1) Hom. I 20 II 5. 6. 9 III 15. 28 VII 6. 8 VIII 22 XI 19 XII 29 XV 7 Clem. 
ad Jac. 10. 

2) Hom. I 19 II 17 III II. 13. 21. 27. 52 VIII 10 X 3 XVII 6 XX 19. 



i66 



eller Sandhedens Profet. Ligeledes er det højst sandsynligt, at 
Forudviden og Indsigt i det tilkommende ganske særligt frem- 
hæves hos Jesus, fordi det var en Egenskab, som Ebjonæerne 
fra deres essæiske Fortid satte stor Pris paa. Desværre mangler 
aUe Antydninger af, hvorledes en saadan TVQoyvcooig erhvervedes; 
men der findes i Pseudoklementinerne en Reminiscens af, at 
Drømmeaabenbarelser en Gang har været højt i Kurs. Det er 
de omstændehge Forhandlinger, der Hom. XVII 14 ff. føres mellem 
Peter og Simon om, hvilken Værdi Syner og Drømme har, og 
hvor vidt en ugudelig ogsaa kan have sande og rigtige Drømme- 
aabenbaringer. Udviklingen danner i Bogens nuværende Skikkelse 
Grundlaget for den Bebrejdelse, som Peter retter mod Simon, at 
han efter kun én Times Aabenbaring betragter sig som Apostel 
og vover at^bekæmpe d'tfiéhov hzltjGiag — som bekendt et af 
de stærkeste Støttepunkter for den Opfattelse, at Simon skulde 
være en Maske for Paulus. Men for dette Hovedsynspunkt kommer 
jo egentlig kun Syner i Betragtning; naar Peter ogsaa efterviser, 
at Drønunerie ikke er egnet til at formidle sikker Viden, f. Eks. 
naar han Hom. XVII 14 siger: dm åe évvTiviow ogmv rtg ovås 
nvvd-ccveo'd'ai' åvvarat ivsiji mv ^ovXercci ' ov yaq låiag étovGiag 
åotiv o Xoytof.tos tov wi/icofiévov. hd-sv yovv ttoAA« i^f^sig 
vnaq tTndvfiovvTsg /jad-siv nar ovuq itsqI hsQwv itvvd-avO' 
fis&a, fj mi fiij Tivv&avofiEVOt izs^l tcov fifj åicccpsQOvrcov r^fxlv 
duovo/Liev, mt åivnviad-évTsg a&vfiovfi.sv oti tcsqI mv éns- 
d-v^iovfisv ^ud-elv 0VT6 '^'xovGafxsv ovTS é^^TaaafÅtv, da ligger 
det ikke fjernt deri at finde Polemik mod en Overvurdering af 
slige Oraklers Betydning. At man i Drømme kan stille Spørgsmaal, 
og at man i dem har et Middel til é^erå^eiv, benægter Peter 
ingenlunde. Fejlen ligger kun deri, at man ikke kan spørge om 
netop det, man ønsker at faa Besked paa, og hvis man slet ikke 
spørger, erfarer man i Reglen ogsaa noget, som i Øjeblikket er 
en ret ligegyldigt. En yderligere Mangel ligger deri, at adrjkov 
si 6 iåcov d-soTisjLiitTov åcoganev oveiQOV (Hom. XVII 15). 

Efter al Sandsynlighed tør man i saadanne Ytringer ikke blot 
se Spor af, at ngoyvmoig og Drømmetyden har bevaret en vis 
Betydning hos Essæismens Udløbere, men tillige derigennem finde 
bekræftet, at disse Ting har spillet en stor Rolle for Samfundet 
paa Josefos' Tid, saaledes at det altsaa ligefrem er en Begrundelse 
for Simons Evner som Drømmetyder, at det om ham hedder 
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Eaaaiog ro yévoQ (Bell. II 113 [7, 3]). At man tilstræbte sligt 
ved Kunster, der oprindelig havde hørt hjemme i Astrologiens Ver- 
den, lader sig ganske vist ikke strengt bevise, men det er sand- 
synligt, hvis de astrologiske Forestillingers Indflydelse mærkes paa 
andre Omraader. Og dette er nu netop Tilfældet. 

Hensynet til de himmelske Planetarmagter har nemlig sikkert 
dannet Grundlaget for, hvad Josefos beretter om Essæernes Forud- 
bestemmelseslære eller Fatalisme. Ant. XIII 172 f . [5, 9] skildrer 
han de tre jødiske Sekters Forhold dertil saaledes: ol fj.h ovv 
^aQioaloi Tfcvcf xcet ov navra T^g siinaQfisvfjQ 'Égyov slvai "kéyov- 
Qiv, Ttvd åicp' éavToig vitaQX^iv avfi^alvetv rs aal jurj yivea&at, 
ro åé rmv Eaorivmv yévog navTaav t7]v slfiaq^évriv av^iav 
anocpalverat mi fjtjåiv o /ldj nat éxsiVTjg iptjcpov dvd-^coTtotg 
ånavrdv, Saddov^aioi de ttjv fih slfiaQfiévrjV dvccigovaiv a. t. A. 
Interessant er her navnlig Begrebet fifA.agfiSVi]t om hvilket Schiirer 
{II, p. 461) med Rette siger, at det er »fiir jedes jiidische Bewusstsein 
vollig unmoglich«. Da nu fremdeles Josefos' Meddelelse synes at være 
afpasset efter et bestemt Skema: Essæerne hævder Skæbnetroen kon- 
sekvent. Farisæerne delvist, og Sadducæerne forkaster den ganske, er 
man hyppigt tilbøjelig til at betragte Fremstillingen paa dette Punkt 
med stor Skepsis. Det er imidlertid et Spørgsmaal, hvorvidt dette 
er berettiget. Om Farisæernes Anskuelser om Forudbestemmelsen 
udtaler Josefos sig ogsaa et Par andre Steder; saaledes siger han 
BeU. II 162 f. (8, 14) om dem: eifiaQfiévri re mi ■&6(p tiqog- 
anrovGi navta, mi to (xh ngaTTéiv ta åiaam mi (åij aara 
ro 'n;}^€tGrov ém roig avd-Qwiroig ^biQd-m, ^orji^tv ås sig 
szaarov mi rtjv sifiagfxévrjv og dermed overensstemmende 
Ant. XVIII 13 (1,3): De hævder, at alt fuldbyrdes af Skæbnen 
{sifjaQfjévrj), men berøver dog ikke den menneskelige Vilje 
Initiativet (oQfitj) dertil, idet Gud har bestemt, at der 
skulde finde en Samvirken Sted {yiQcioi^), hvorved ogsaa Men- 
neskets egen Vilje^) gør sig gældende ved Siden af Skæbnens 
Raad. I de her anførte Udsagn er — som Schiirer (II, p. 461 f.) 
rigtigt fremhæver — kun udtrykt to Synspunkter, som findes 
overalt i det gamle Testamente. Paa den ene Side fremhæves 



^) Fra Meningens Side er dette Udtryk langt bedre end v.QiGiq, hvilken L. M. 
Niese foretrækker. 

^) TO éQ'klr>6av er den rette Læsemaade; Niese har vel tia éS'sXriaavtt, men Hen- 
synet til Meningen taler afgjort for den første Form, som ogsaa Epitome har bevaret. 
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stærkt Guds Almagt og de menneskelige . Handlingers fuld- 
stændige Afhængighed deraf (Am. 3, 5f.; Jer. 10,23; Prov. 21, i; 
Koh. 7, 14; Tbren. 3, 38), selv den onde Vilje og onde Handlinger 
udspringer fra ham (Ex. 4, 21; 7, 3; Deut. 2, 30; Jos. 11, 20; JJom. 
9, 23; I Sam. 2, 25; 16, 14; 2 Sam. 24, i [cfr. dog i Kr. 21, i]; i Kg. 
12, 15); men paa den anden Side betones ligesaa stærkt den enkeltes 
Ansvarlighed for sine Gerninger; Lovens Forskrifter og Profeternes 
hyppige Formaninger forudsætter jo Viljens Frihed^). Fraset 
Navnet sifiaQfiévrj er der saaledes intet til Hinder for, at Josefos' 
Fremstilling af Farisæernes Standpunkt kan være fuldstændig 
korrekt; og der lader sig ogsaa fremføre positive Grunde derfor. 
Vi ved saaledes, at Problemet om Viljens Frihed var brændende 
inden for Senjødedommen^). Sin egen Betragtning kommer HistoricT 
skriveren til at fremsætte i Anledning af Herodes' grusomme Ad- 
færd over for sine Sønner; han ved ikke, om Skylden for denne 
Ondskab skal tilskrives Faderen og Sønnerne, altsaa Menneskers 
frie Viljer, eller om det maaske er Skæbnen {rvx^j), der har vist sin 
Magt, oS-ev mi 7T€i&ofj.€S-€t rccg ttvd-Qiomvag iTQaieig vit éKeivi]g 
Ti^oKad-womod^ai tt] rov yevhO-ai Tiavrmg avayKrj aal naXov- 
uiv avrriv eiaaoueviiv, æg ovåsvog ovrog, o ^ri di avtrjv 
yivsTai. TOVTOV (lev ovv tov Åoyov cog /Liei^æ TTQog eMivov 
(XQxéGti Mvelv i^fiiv tg avrolg ånodidovTag ti mi rag 
diacpoqag Tmv énirtjåevfiaTcov ovk avvnev&vvovg noiovvTag, 
« ^(jo ij/Limv fjåtj 7T((f)tXoo6q)f]Tai nål tw vojno) (Ant. XVI 395 
fi. [11, 8]). Her tiltræder Josefos altsaa det synergistiske Stand- 
punkt^) og betragter det som Skriftens Lære, men han tilhørte jo 
netop selv Farisæernes Parti. Rabbi Akiba udtaler sig om Viljens 
Frihed paa følgende Maade: nDirt nujim "'IBS b'D'n ^: alt er 



^) Hos Hezeqiel er begge de to logisk uforenelige, men for det religiøse Menneske 
saa selvfølgelige (cfr. Paulus, i Fil. 2, 13 f.) Tankerækker stærkt fremhævet, dog 
uden at Profeten er blevet sig det lieri liggende Problem bevidst (cfr. Stade, Bibi. 
Theol. I, p. 287). 

2) Sir. 15,11—20; Ps. Sal. 9,7; Hen. 98,4; 4 Esr. 7,21; 8, 56; 9, 11. Cfr. 
LUtgert, Das Problem der Willensfreiheit in der vorchristlichen Synagoge. Universpgr. 
Halle 1906. 

3) Cfr. Ant. XVIII 5 (i, i): tb Q-elov omalKas tj énl øvnngd^si tcov ^ovXBVfitt- 
tæv eiq TO HarogQ'ovv evimgo&vfiBiGQ'ai fiallor, og Udtrykkene om Guds Hjælp 
Ant. XVIII 281 (8, 5): evfiTTQaaasiv; 284 (8, 6)i6vXXrj'^isi XVII 195 (8, 2): avU-^%- 
tOQCC TOV O'fov ««9£Ka;iow. samt Koordinationen af Gud og Menneske i Ant. IV 42 
(3, 2); III 298 (13, i); III 12 (i, 3). Herefter maa de Steder bedømmes, hvor Josefos 
synes at tillægge Skæbnen hele Skylden, f. Eks. Ant. VIII 419 f. (15, 6); XVIII 54 
(2, 5); Bell. VI 84 (I, 8); cfr. Liitgert, anf. Skr., p. 14«. 
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forudbestemt, men alligevel er der givet Menneskene en fri 
Vilje, og Valgfriheden hævder han ogsaa i en Forklaring til Gen. 
3, 22 (Bacher, Agada der Tannaiten^I, p. 318), Og endelig bliver 
Rabbiens Udsagn om muj-^ af hans samtidige Simeon b. Assaj 
forklaret saaledes, at ydre Goder som Ejendom, Magt, Ære og 
dsl. vel var forudbestemt, men Initiativet til gode og onde 
Handlinger beroede derimod paa den af Gud skænkede frie 
Vilje^), en Anskuelse, der jo temmeUg nøje harmonerer med den. 
Josefos i de ovenfor citerede Udtalelser tillægger Farisæerne. 
Hvorledes det forholder sig med hans FremstiUing af Sadducæernes 
Standpunkt, lader sig ikke sige med Sikkerhed; thi vi finder intet 
Sted eUers omtalt, at de benægtede stfjaQfiévrj og hævdede den 
menneskelige Viljes Frihed; men en saadan Lære har ganske vist 
paa Forhaand Sandsynligheden for sig, idet den vilde passe godt 
med, hvad vi ellers ved om dette Parti; thi som Bertholet rigtigt 
bemærker: »Was darin zum Ausdruck kommt, ist offenbar das Ver- 
langen der Sadduzåer nach grosserer menschlicher Bewegungs- 
freiheit«^). 

Er nu Josefos' Skildring af de to Partiers Standpunkter paa- 
lidehg, medfører dette jo en vis Sandsynhghed for, at det samme 
kan være Tilfældet med det tredje, at det altsaa med Rette hedder 
om Essæersamfundet, at nåvtmv ttjv eifiaQfiévtjV avqiav ano- 
g)cciv£Tai mi fifjåsv o fitj nar ixeivrjg xpijtpov åvd^gmiioiQ dnav- 
tav. Det var nu maaske muligt deri kun at se et Udslag af en meget 
stærk og levende Gudsbevidsthed; Essæerne skulde da i den Grad 
have betonet Tanken om Guds Almagt og gennemført denne Fore- 
stilling saa konsekvent, at der ikke blev nogen som helst Plads for 
den menneskelige Frihed: i Forhold til Gud er Mennesket kun som 
Leret i Pottemagerens Haand. Til Gunst for denne Opfattelse 
kunde man anføre den Udtryksmaade, som Josefos anvender 
Ant. XVni 18 (i, 5), hvor han skildrer den samme Reahtet: 
Eoai]voig és mi juév S-sæ narahmeiv qidsi ret nåvta 6 loyoQ. 
Imidlertid er det næppe rimehgt, at Essæerne alene i Kraft af 
Logikkens Konsekvens skulde være kommet ind paa en kvietistisk 
Forudbestemmelseslære. I et Folk som det jødiske, hvor Opfyldelse 
af Lovens Krav spillede eri saa uhyre Rolle, maatte Overbevisningen 

^) Bischoff, Babylonisch-Astrales in Talmud, p. 127 (citeret efter Konig, 
Alttest. Religion). 

2) Stade, Bibi. Theol. II, p. 301. 



170 

om, at den menneskelige Vilje i hvert Fald delvis har det i sin 
Magt at opfylde Budene eller lade være dermed, nødvendigvis være 
meget stærk, saaledes som vi ser det i den farisæiske Teori og hos 
Paulus. Hvis Essæerne har været FataUster, er de næppe blevet 
det ud fra jødiske Forudsætninger. Langt snarere ligger der en 
fremmed Forestilling til Grund, og dennes Herkomst kan vi maaske 
bestemme ud fra det Udtryk, Josefos anvender derom. 

At si/uaQfiévtj ikke er noget jødisk Begreb, er allerede om- 
talt; Ugesaa, at det kun i almindehg Betydning af Prædestination 
kan anvendes om Farisæernes Anskuelse. Men dermed er jo ikke 
sagt, at det ikke passede bedre til Betegnelse af den essæiske Lære. 
eipaQ/LiévTj er et orientalsk-stoisk Udtryk, som betegner Stjerne- 
magternes Indflydelse, en ubønhørlig Tvang, som behersker og 
bestemmer hele den jordiske Tilværelse, og hvis haarde Herredømme 
ogsaa Menneskene er underkastet. Dette var i hele den senere 
Hellenisme en meget udbredt ForestiUing; Josefos gaar ikke nær- 
mere ind paa den; men det var ogsaa overflødigt, for saa vidt som 
alle hans Læsere dermed forbandt ganske bestemte Ideer. 

Til denne ForestiUingskreds henføres vi, naar vi hører El- 
chasais før anførte Ytring om aGTBQSQ novrjQoi tijg aGs^tiag. 
Det hedder, at disse udøver Herredømmet paa visse Dage (»j é^ovaia 
rmv fi^EQmv agx^jQ avTmv), og dette Herredømme beror atter 
paa eller rettere erkendes af visse astronomiske Konstellationer; 
Der foreligger her uomtvisteligt en af GrundforestiUingerne i Be- 
grebet sliAaQfxévti, Og ganske tydeligt er hele Læren udviklet i 
Pseudoklementinerne, men i deres nuværende Form er den ganske 
vist fremstillet som forkasteUg, og dens Urigtighed eftervist. Dette 
kan dog bero paa kristelig Indflydelse; hvis Ebjonæerne, før de 
kom i Berøring med denne Religion, havde været Tilhængere af 
eiftaQiASvrj, var det jo ret naturHgt, at man fra et kristeligt 
Standpunkt maatte bekæmpe denne Betragtning, som paa ingen 
som helst Maade lod sig forene med den nye Lære, Karakteristisk 
er det ogsaa, at medens man afviser Former for Polyteisme som 
den rene TaabeHghed, hyppigt uden nogen som helst Begrundelse, 
er der i Horn. XIV sat et stort Apparat i Gang for at eftervise, 
at Tilværelsen ikke følger stjuaQjusvrj's Love. Den astrologisk 
begrundede Nødvendighed hedder i Homilierne ikke stfia^/Liévfi, 
men yéveoig, rimehgvis fordi Stjernekonstellationerne ved et 
Menneskes Fødsel forud bestemmer hele hans senere Livsbane. 
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Et enkelt Sted, Horn. IV 12, er det dog udtalt, at de to Begreber 
er fuldstændig identiske. Efter den Paastand, at den græske Po- 
lyteisme er en ond Dæmons Værk, fortsættes der, at det samme 
gælder i Virkeligheden Skæbnetroen: alXot- ås elfi^a^/nevi^v 
siafjytjaavTO, rr^v Xsyof^svfjv yévsaiv, nag fjv fii^déva 
naax^tv rt rj nomv åvvaod-ai, ofioUos ovv mi tovto tw 
ngmrm ravtov 8Gtiv, Begrundelsen for Lærens Urigtighed er 
her den etiske, at dersom man tror, at man i al sin Handlen 
og Liden er fuldstændig afhængig af Skæbnen, gaåicog em ro 
djuagravsiv égy^srai, aal djuagrmv ov fisra/nsKshai é(p oig 
i^66^i]ii6V, dnoloyiav (psQwv ori imo ysvéascog avra -womv 
ét^våyncc^ero. Hovedstedet for Genesislæren er imidlertid Refe- 
ratet af den Samtale, som føres mellem Peter og Klemens' Fa- 
der netop om dette Problem i Hom. XIV. Den gamle Faustus 
begynder her (Kap. 3) med at hævde: ovre d-eog éortv, ovre 
•ngovota, dlla yevéoet ra ndvra vTiOKeirat, mg iy(o ego' olg 
nénov&a 7i:6'n;Xfjgoq)ogfjjLiai, én itoXkov aitgt^æv ro fiaS-tjjLia 
.... e'irs yctQ ev%y] eire fitj, ra én rrjg yevéaemg naaxeiv 
avayx?]V e'xeig .... év ttoAAjJ ^lov iroré æv Tiegtovala, no'k^a 
mi d^eolg ed-vov, mi åeo/névoig nageixov, nål o fim evxo^ievog 
re mi evoe^mv rrjv nengwfxévriv éitcpvyeiv om '^dvv'r]i}"tiv. 
Dette er tydelige Udtryk for den Nødvendighedens Tvang, 
som Skæbnetroens Tilhængere følte sig bundne af; og hvis det 
virkehg dér er essæiske Anskuelser, som afvises, forstaar vi, at 
Josefos har Ret i sin Opfattelse, at Essæernes Forudbestem- 
melseslære var langt strengere end Farisæernes, og hgeledes, at 
han har betegnet den med det rigtige Udtryk ved at anvende 
derom den oprindeUge stoiske Terminus elfiagf.isv7], Genesislærens 
Sammenhæng med Astrologi er direkte udtalt i Kap. 5. Peter 
siger nemlig dér, at han ikke kan gendrive yéveaiv dito avrijg rijg 
Kard rijv yéveaiv éjiiGr'^fA.rjg, fordi hån fra sine Forfædre 
nagayyekfia b'xMV yeve'oei jut] TcgoGave'xeiv {Xéym åi] rm ri] g 
dargoloy iag fiad-rlfiart) hvilket Paabud han har holdt 
sig efterretteHgt, og derfor er han nu dargoloyiag om efnnetgog. 
Det er herefter klart, at Astrologi er rijg ypveaecog éntonjfÅri, 
Ogsaa i en anden Henseende er Peters Bevisførelse interessant; 
han gør nemUg gældende, at han alene ved Bøn til Gud formaar at 
helbrede et Menneske, 6v ovåe dorgoloyoi Idad-ai énayyéllovrai^ 
i saadanne Tilfælde, onore év, ysvéascog Ha&ogd-coGiv ro rotovro 
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ovdénors Xa§6iv fiåvpi^d^tj. Det fremgaar altsaa heraf, at .de 
samme Astrologer, som spekulerede over Genesis og de derved be- 
stemte Handlinger, tillige gav sig af med at helbrede, i hvert Fald 
i visse Tilfælde. Dermed stemmer det fortrinligt, at Essæerne jo 
ogsaa beskæftigede .sig meget med Lægekunsten. Faustus' Hoved- 
argument bhver i øvrigt gendrevet ved selve Begivenhedernes Ud- 
vikling; det laa nemlig deri, at han, der selv var Astrolog, kendte 
en Kvindes ysv^aig ganske nøjagtigt og havde haft Lejlighed til 
at se, hvorledes alt gik, som det skulde: i^v yag rijg yepéoecog 
avrijg lo åidd-sjiia, notovv iiotxådagt iåioav åovkov igoaGag, 
itai STTi i€P?]g év våaaiv d-vi^Gnovoag. o nat ovtoo, yéyovåv 
(Kap. 6). Imidlertid viser det sig, at han med Hensyn til det 
sidste Punkt har været forkert underrettet; thi den Kvinde, det 
drejer sig om, er hans egen Hustru, som er rejst bort for at be- 
vare sin Kyskhed, og som heller ikke er omkommen, men lever i 
bedste Velgaaende iblandt Peters Omgivelser. Faustus er dog 
derfor ikke helt overbevist: dXXa nai nolKa ntaktv dida rovg 
UGTQoloyovg, TtoXXa åå Mal dlti^evsiv (Kap. 11), og han cber 
slutter at opsætte den endelige Dom, indtil Klemens i Antiochia 
har faaet Lejlighed til at disputere med Astrologen Annubion. 
Denne Disput kommer dog ikke i Stand; thi da Faustus gaar hen 
for at opfordre Annubion til at deltage deri (Hom. XX 11), op- 
lever han det Eventyr at bhve forvandlet i Simon Magers Skik- 
kelse, og denne Forvandling og dens Følger optager Interessen 
indtil Bogens Slutning. Problemet berøres overhovedet ikke mere; 
kun i Hom. XV 3 bemærker Peter over for Faustus, at blandt de 
mange Ting, som kan være Hindringer for den sande Gudsfrygt, 
er ogsaa den , Antagelse to ytvéasi rå nåvra vnoKsiGd-ai 7] 

aVTOf-IUTlGfAW. 

Man tør maaske allerede deri se et Vidnesbyrd om, hvor vanske- 
ligt det har været for Kristendommen at faa Bugt med denne 
Lære; og betydningsfuldt er det, at til Trods for Pseudoklemen- 
tinernes Kristianisering dukker dog f/^«()^eV?^-Forestillinger — 
efter vor Opfattelse altsaa gamle essæiske ForestiUinger — flere 
Gange ubemærket frem. Dette er saaledes f. Eks. Tilfældet, naar 
Peter Hom. X 24 i Anledning af Afgudsbillederne spørger : ti åe 
évegyovGtv toiovtov onolov ol tov d-tov <xGrsQ€g] et fjijrt (pal-- 
vovGiv m o irihog, olg Xvxvovg vfitlg dnréTé. Der synes her 
at foreligge en Reminiscens af, at Stjernerne, og muligvis ogsaa 
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Solen er i Besiddelse af Magt, der ikke alene bestaar i dens 
Evne til at lyse; om Stjernerne er jo brugt Verbet évsQysiv. 
Endnu mere ejendommeligt er, hvad Peter Hom. IX 4 fortæller 
om Nimrod, ovoi "EUrjPsg ZmgoaGTQrjv Trgoai^yogevaav^), nem- 
lig at han var indviet i magiske Kunster og derfor rov vvv ^aot- 
hvovtog itaaov rov (OQOGHoirovvra kog/hov dareQa ngog ttJv é| 
avTOV fiaodsiag åoaiv /Aaymaig '^vdyxa^e rsxvaig. Der eksi- 
sterer altsaa paa ethvert Tidspunkt en Stjerne, som styrer Ver- 
den; det er netop den for sl^aQ^iévrj-Læien til Grund liggende 
Forestilling, og at man ved magiske Kunster kan gøre sig til Herre 
over den og tvinge den ind under sin egen Viljes Formaal, er en 
nøje dermed forbundet Anskuelse, der forklarer, hvorfor Magi 
og Astrologi i Datiden spiUede en saa uhyre RoUe. Og man lægge 
her Mærke til, at denne Bemærkning fremføres som en Realitet, 
ikke af Simon Mager, men af Peter selv. En Personifikation af 
Stjernerne forehgger endeUg ogsaa i Hom. HI 7, hvor der er Tale 
om, at Mennesket i sit Legeme bærer Guds Billede, ov eivsnsv 6 
ovQuvog mi ndvrsg 01 doTSQsg vnéfÅSivav åovXsveiv, xar ovaiav 
ngsiTTOVsg ovreg, rro xar ovoiav xaigovi dm rijv rov kqht- 
Tovog ^OQ(pTjv> At Kristendommen fremkalder den Forestilling, at 
endogsaa Stjernerne træller for det i Guds Billede skabte Menneske, 
viser hen til en tidligere Anskuelse, at Mennesket har været træl- 
bundet under Stjernernes Herredømme. 

Er nu vor Formodning rigtig, at Essæerne virkelig har hævdet 
TidfTcov Ttjv eifiaQ/uévtjV xvgiap i den Forstand, at Stjernernes 
Herredømme gør sig gældende i alle Forhold, bliver Spørgsmaalet, 
om de ikke har søgt paa forskeUig Vis at frigøre sig for dette 
Herredømme. EgentUg er Tanken herom inkonsekvent; naar 
el^aQ^évri betegner en saa absolut Forudbestemmelse, at man 
ved et Menneskes Fødsel af Stjernernes Konstellationer kan læse 
hele hans senere Liv, burde dermed ethvert Forsøg paa at und- 
drage sig denne Skæbne eller ændre dens Forløb egentlig være 
udelukket. Men som vi saa af Stedet Hom. IX 4, er ei^aQfiévri- 
Læren ofte forbundet med den Anskuelse, at man ved magiske 
Kunster kan tvinge Stjernerne til at rette sig efter ens egen Vilje 
og egne Ønsker. Den Vægt, som Essæerne lagde paa Magi, har 
eller kan i hvert Fald have staaet i Forbindelse med saadanne 



^) Denne Identifikation af Nimrod og Zoroaster vil senere blive nærmere 
omtalt. 
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Opfattelser. Vi bemærker særligt, at indenfor de gnostiske Sy- 
stemer søger man netop Befrielse for st/LtaQ/uévr/s Herredømme, 
og at dette er en af Hovedgrundene til, at man underkaster sig 
de forskellige Initiationer, deltager i sakramentale Handlinger og 
tilegner sig hemmelige Ord og Symboler. Nu besad Essæersam- 
fundet baade Initiationer, Sakramenter og hemmelige Englenavne; 
det Spørgsmaal ligger da nær, om ikke de ved disse Midler netop 
har tilstræbt, hvad der i saa mange af den antike Verdens religiøse 
Systemer i Tiden omkring Kristi Fødsel var blevet det almindelige 
Løsen: Befrielse for Trældommen under d^aQ^évri. 

Og Spørgsmaalet maa vistnok besvares bekræftende. Der 
findes nemhg hos Josefos et Par Udsagn, der tyder paa, at allerede 
Essæerne har kendt Læren om Sjælens saakaldte »Himmelrejse«, 
hvorved man forstaar den Tro, at Sjælen efter Menneskets Død 
bevæger sig opad gennem en Række forskellige Riger, hvor fjendt- 
lige Magter — Planeterne eller de Guddomme, som disse re- 
præsenterer — søger at hindre den og holde den fast, og kun ved 
at fremsige hellige Formler og magiske Navne, som den i sin 
jordiske Tilværelse har faaet betroet netop til dette Brug ved Ind- 
vielsen i Mysteriereligioner eller lignende esoteriske Samfund, for- 
maar den at gøre sig til Herre over Fjenderne og undsUppe deres 
Aag. W. Anz har i) villet bevise, at vi i denne Forestilling har det 
gnostiske Centraldogme, og under aUe Omstændigheder er det et 
Lærepunkt af allerstørste Betydning inden for Gnosis. Nu beretter 
Josefos om Essæerne, at de a&avatl^ovaiv rag '^vxdg. ittQifiaxijTov 
fjyovfjfvoi rov åtxcciov r'tjv ngoaoåov (Ant. XVIII i8 [i, 5]), og 
denne Oplysning følger umiddelbart efter, at han har givet ei^ag- 
pévTj-Læxen det ovenfor anførte, ganske vist stærkt jødisk farvede 
Udtryk^). Den naturligste Oversættelse heraf er da sikkert: de 
anser Sjælene for udødelige, idet de mener, at den retfærdiges 
Adgang (nemlig til Saligheden) finder Sted under Kamp (nemlig 
med dæmoniske Væsner). Man kunde naturligvis ogsaa oversætte 
negipaxmov ved attraaværdig: idet de betragter den retfærdiges 
Rejse som attraaværdig; men i SammenUgning med den Tanke, 
der fremkommer ved den første Oversættelse, er denne sidste 
meget mat; det var jo dog noget ret selvfølgeHgt, at Essæerne 
betragtede en retfærdigs Lod som noget attraaværdigt. Desuden 

^) Zur Frage nach dem Ursprung des Gnosticismus. T. U. XV 4 1897. 
^) 'EcCTjvots §8 ini fiiv &sdi HUToiXsinEiv q)tXsi tcc ndvTcc o Xoyog. 
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kommer man ved denne Forstaaelse ikke uden om det i jiQOGoåov 
liggende Vidnesbyrd om en Sjælerejse. Dette vilde kun ske, hvis 
man anvendte den i og for sig sprogligt mulige Gengivelse: Indtægt, 
Fortjeneste; men derved bliver Tanken. endnu mere paafaldende; 
og ligefrem »Løn« kan TtQoaoåoc næppe betyde^); det vilde i denne 
Sammenhæng være et højst paafaldende Udtryk at anvende om 
dette Begreb. Vi bliver da altsaa staaende ved Oversættelsen: 
de mener, at den, retfærdiges Heiifart finder Sted under Kamp^). 
Og ud fra denne Erkendelse maa vi forstaa en anden Udtalelse 
af Josefos. Bell. II 154 f . (8, 11) beretter han nemlig : ucci yciQ 
SQQOiTai TvaQ avToig ijåe ^ åo^a, (pd^agra fiév sivai ta 
Goofiara xai Ti]v vXf]v ov /lovtfiov avtæv, rag åe xpvxccQ 
åd-avaxovg del åtafiévetv, nat GVfmXéKtGd^ai fnév in rov 
XeiiToraTOV 90/Troaag al&SQog, moTtsQ elgnTaig roig 6(o/j.a6tv 
ivyyi rivi (pvGia^ naTctaTKOfiévag, én t tå av ås aved-SGi tg)v 
uara Gagaa åsGficov, oia åfj fiaagdg åovXelag anf^X- 
Xayfisvag rors ;f«/^e*2' nai ^tnmQOvg (pégsG&ai. 
Man maa her være lidt skeptisk overfor det ualmindelig stærkt 
græsk farvede Klædebon, hvori de essæiske Tanker om denne 
Sag fremtræder. Josefos bemærker selv, at Essæerne med Hensyn 
tilEschatologiener o^o(Jb|otJ'?'T«6 naiGiv 'EXXi^vcov, hvilket aaben- 
bart ikke er ham ubehageligt, og man maa derfor regne med 
den Mulighed, at Forestillinger som denne, at Sjælen bestaar af 
den tyndeste Luft og er indesluttet i Legemet som i et Fængsel, 
kan være Josefos' Fortolkning. Men af den Grund behøver man 
ikke tillige at betvivle Rigtigheden af Grundtankerne: Sjælens 
Præeksistens og dens (Asréwfjov q)éQ6G^at', og ved dette sidste 
Udtryk kan der da kun være ment det samme, som Ant. XVIII 
hed Ttjv tov åixaiov nefjt^nxrjTOv nQOGodov, 

Til nærmere Illustration af de Forestillinger, som kan have 
knyttet sig dertil, kaster vi et Blik paa det righoldige Materiale, 
som Anz har samlet — først paa de saakaldte ofitiske Sekter, 
saaledes som Origenes kendte dem. C. Cels. VI 31 Koetschau II, 
p. 100 f. udvikler den berømte Kirkelærer, at efter t« n'ÅceGfiara 
rmv yo'tjrcov htt'vmv maa Sjælen (efter Døden) passere syv 

^) Stephani Thesaurus VI, col. 1969, oversætter: reditus, proventus, accessio, 
augmentum og anfører som delvis synonyme: Xrjfifi'y, noQng, ngootpoga, fMqpoptov. 

^) Paafaldende- er Dieterichs Standpunkt; Mithrasliturgie, p. 192, bemærker 
han: »Die Essener kennen vinseres Wissens keine Auffahrt der Seele«, men 
senere, p. 204: »Philo und die Essener kennen sie, so gut wie ApoUonios von Tyana«. 
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livXac, aQXOVT(dv almvi åsåe/uévccsi ved enhver Port forsøger 
Årchonten at formene Sjælen Adgang, men denne kender en Formel 
for enhver af dem, hvorved det lykkes den at slippe forbi; først 
passeres da lakda^amd; dernæst '/«&), ^a/?«o)^, Jtåcovaiog'^) , 
^(jTa(ptti6g, AlXmaiOQ og til sidst JlQoioQ, hvormed endelig 
Hvilen er naaet. Den Formel, som skaffer Sjælen fri Passage, 
indeholder Archontehs Navn, en Beskrivelse af hans Magtomraade 
og dettes Grænser samt endelig et avfi^olov, hvis Betydning 
for os er meget dunkel. Et enkelt Udsagn om Jaldabaoth (p. loi, 
10 f .) : (paøl åé tw hovroeiåti åQ%ovTi GVfiTiad-eiv cigtqov rov 
^aivovra o: Saturn, viser Archonternes oprindelige Sammen- 
hæng med Planetqrne, og med Rette gør derfor Anz (anf. Skr., 
p. 13) gældende, at denne Lære viser tilbage til en astrologisk 
Determinisme og forudsætter, at en saadan nyder almindelig Aner- 
kendelse. ; 

Særlig Interesse fortjener det, at Trylleformlen skal indeholde 
Archontens.Navn; og at dette var noget meget væsentligt, faaf 
vi stadfæstet af C. Cels. VII40 Koetschau II, p. 191, 5 ff. Her 
bebrejder nemlig Kelsos de Kristne . . . ru datfÅOVia Qi^fxaTcc, ra 
TiQOQ TOV "kéovra mi rov ccficpl^iov mi rov ovoaidt^ mi rovg 
aXlovg mi rovg d-sajt eaiovg d-VQWQOv g^wv raovofiara 
ad- 1 i (O g sKfiav&civovreg ol åvGTtjvot naamg datfiovars mi 
åva6KoXom^ead^s\ men imod denne Beskyldning gør Origenes 
med Rette gældende, at det er Ofiterne og andre lignende Sek- 
ter, der rd ovo^ara rmv d-VQcogæv åd-lUog én/navd-dvovreg 
(Koetschau, p. igo, 23 f.). Fremdeles anfører Kelsos selv andetsteds 
(C. Cels. VI 30 Koetschau II, p. 100, 4 ff.) efter Ofiternes Lære syv 
ctQXOvreg åaifiovsg, som skal have følgende Djnrs Skikkelser: en 
Løve, en Tyr, en. Drage, en Ørn, en Bjørn, en Hund og et 
Æsel, men paa disse meddeler Origenes os en ny Række Navne, 
nemhg Mtim\h ^ovqii\h Fatfrn^h Fa^Qitiky Øavd-a^amd-, 
'Egaramd', ©acpafiamé' eller Ovoi^L De fire første er de vel- 
kendte jødiske Englenavne, og de andre, i hvert Fald 'Ovoi^X, 
synes nært beslægtede med dem. Vi mindes her, at Essæejne 
efter BeU. II 142 (8, 7) blandt de Hemmeligheder, som skulde hol- 



^) Ved en Uagtsomhed er, dette Navn udfaldet, hvorved Sjælen skrider direkte 
fra den femte til den tredje Port; men den manglende Archont lader sig let restituere 
af VI 32 Koetschau II, p. 102, 20 f. — Man bemærke de tre jødiske Benævnelser 
for Guddommen: Jahve, Sebaoth og Adonaj. 
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des hellige, ogsaa havde ra rm dyyskcov opo/nctTa; og vi for- 
staar, hvorfor de tiUagde disse hemmelige Englenavne saa 
stor Betydning, dersom de skulde skaffe Sjælen fri Passage 
paa den Rejse, den efter Døden maatte foretage. En saadan 
Anvendelse udelukker jo ikke, at de samme Englenavne og- 
saa kunde benyttes ved Besværgelser og magiske Helbredelser. 
Tværtimod, dersom man kender Formler og Ord, hvormed man 
en Gang i den fremtidige Tilværelse formaar at betvinge Verdens- 
herskerne, er det selvfølgeUg meget nærhggende at forsøge at drage 
Nytte af denne Viden allerede her paa Jorden; man tager altsaa 
de samme overjordiske Væsener i sin Tjeneste, d. v. s. man øver 
Magi^) Om Karpokratianerne siger Irenæos (Adv. Hær. 1 25, 2 
Harvey I, p. 206) : tsxpccq ovv fj^aytmg éitgya^ofievot mi 
STiaoiådg, (pilrga ts mi %aQirriGia, itaQédgovQ te mi ovsiqo- 
TTOfinovg mi ta Xoma nanovQyrjfiara, (paGKOVTeg é^ovaictv 
'é%siv IT go g TO KVQievsiv TJåtj (altsaa ikke blot efter Døden) 
Tcov dgxovTmv aal TuotTjrrav Tovds tov aoaf^ov . .; og 
om Ofiterne hedder det da ogsaa hgefrem: vuiaxvovvrcct .... 
f.iayimjv Tiva yoT^Ttictv, itai tovt (gtiv amotg to t^s Gotpiag 
X€(paKaiov (C. Cels. VI 38 Koetschau H, p. 107, 23 f.). 

Af de talrige Vidnesbyrd, som Anz ellers anfører om »Himmel- 
rejsens« Udbredelse inden for Gnosticismen, skal kun omtales, 
hvad Epifanios beretter om rvoaaTmoL Om disses Ophavs- 
mand Simon hedder det (Hær. XXI 4 Dindorf II, p. 10, 10 ff .) : 
ovofjiaTa dé Tiva ovTog VTtoTidsTai agx^t' "^fc' >f«* é^ovomv, 
ovQavovg ts åmcpogovg q)7]Gi, nad-' hccGTOv åé OTsgeafia mi 
ovqavov åvva^Mg Tivag vcpi^ysirai, nat ovofxaTa §ag§aqiv,(x, 
TOVTOig émiQ-STai, fitjd'å alXag dvvaGd-ai Gco^sGd-ai tivcc, si 
fif] TI av (idd-oi TavTT^v ttjv (ivGTayioylnv, . . . ; manmaa altsaa 
ogsaa her nøje kende de forskellige Himle og deres Beboeres bar- 
bariske Navne, ellers er det umuHgt at foretage den Himmel- 
rejse, der fører til Frelsen. Vel bekendt er det endeHg, at i de 
koptisk-gnostiske Skrifter spiller Navnerækker en betydehg Rolle 
iblandt de pvGTi^gia, der skal hjælpe Sjælen til at kunne pas- 



^) Med Rette bemærker Reitzenstein, Poimandres, p. 75: » .. wir horen, dass 
bei den Essenem die slficigfiivri '^ o 1 1 anerkannt ist; ihren Zwang durch magische 
Einwirkung zu brechen, dient die Kenntnis der geheimen Namen der Engel«. 
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sere fra det ene tottoc, til det andet i) ; og det astrologiske 
Grundlag er her, ligesom hos Ofiterne, tydeligt; Menneskene er 
underlagt agxovTsg 6ifjaQf.thi]C, der endog kan tvinge dem til 
at synde for bagefter at kunne straffe dem^). 

Foruden Englenavnene kunde der i denne Sammenhæng være 
Grund til at fremdrage et andet Punkt, som Hgeledes er meget 
tydeligt inden for Gnosis, nemlig den Rolle, som Sakramenterne 
spiller for at sikre Sjælen en lykkelig Rejse, eventuelt allerede 
her i Livet udfri Menneskene fra Stjernernes Herredømme. En 
Række Eksempler paa denne Betragtning findes hos Anz, anf. 
Skr., p. 44 ff.; her skal kun fremhæves et enkelt. I de saakaldte 
Excerpta ex Theodoto er Kristi Forløsning betragtet væsentUg 
som Befrielse fra Trældom under sijuaQ/Liévtj (Exe. 72 Dindorf 
III, p. 451, 22ff.); den, som kommer i Forbindelse med ham, er 
med det samme udfriet derfra (Exe. 74 Dindorf III, p. 452, 25 ff.); 
og da man nu kommer ind under Kristi Herredømme ved Daaben, 
kan det hedde: f^éx^i tov ^anria^aTog ovv ri dfAaQfÅévij, (paaiv, 
dXrji^rjC, ftera dé tovto omsTi ålrid-evovaiv ol amgoXoyoi, 
(Exe. 78 Dindorf III, p. 453, 16 f.). Det er ikke usandsynligt, at 
Essæerne af deres sakramentale Handlinger har ventet sig en Ug- 
nende Udfrielse fra åifjagfjévrj's Magt og kraftig Hjælp, naar 
Sjælen en Gang efter Døden begav sig ud paa sin sidste Rejse. 

Læren om Himmekejsen er utvivlsomt af orientalsk Oprindelse, 
saaledes som det nærmere vil blive omtalt i det følgende Afsnit; 
og naar Bousset (Arch. f. Rel. 1901, p. 136 ff.) har villet efter- 
vise Spor af dette Dogme i forskeUige senjødiske Skrifter, ser 
han naturligvis deri et Bevis for, at disse er stærkt inficerede af 
fremmede Ideer. I øvrigt er det kun temmelig fjernthggende 
Analogier, han formaar at fremdrage; saa fjerntliggende er de, 
at man med Rette kan spørge, om de i VirkeUgheden har noget 
med Himmelrejsen at gøre. Et af Bevisstederne stammer fra den 
saakaldte slaviske Henochbog (Bogen om Henochs HemmeUg- 
heder). I dette Skrift, hvis Komposition Charles (II, p. 429) daterer 
til første Halvdel af første Aarhundrede e. Kr., hører vi, at Henoch 



^) F. Eks. Pistis Sophia Kap. 11 (ed. Schwartze-Petermann, p. 20 f.), hvor 
der er Tale om, at Archonteme ved Synet af den Lysklædning, som Jesus bar, blev 
grebne af Forfærdelse, fordi de derpaa iagttog det Mysteriimi, som indeholdt deres 
Navne; ligesaa Kap. 12. 13. 28. 29. o. s. v. 

^) Pistis Sophia Kap. 131: »Heimarmenes Archonter er det, som tvuiger 
Mennesket til at synde« (Schwartze-Petermann, p. 336, 3 ff.). 
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bliver løftet op fra den ene Himmel til den anden, indtil han til 
sidst (Kap. 20 f.) havner i den syvende^). I de 12 Patriarkers 
Testamenter bliver Levi Kap. 2ff. hævet til den tredje Himmel 
i de ældste Recensioner, til den syvende i de senere (cfr. Charles 
n, p. 304). Ascensio Jesajæ beretter Hgeledes om en Himmel- 
fart i syv Stadier. Efter Origenes, De principiis H 3, 6 Redepenning, 
p. 176, 25ff. passerede ogsaa Barak syv Himle eUer Verdener^), 
men i den os bevarede græske og slaviske Banikbog (HI Baruk) 
naar han kun til den femte. Af en Sofoniasapokalypse citerer 
Klemens Aleksandrinus (Strom. V 11 [77, 2] StåhHn H, p. 377, 20 f.) 
følgende: ttal åvéla§év fii nvsvfAa mi avtjveyxév fis iig ovgavov 
ns/JTETOV itai édicogovv ayyeXovg naXovfÅevovc. hvqiovc. Endelig 
kan ogsaa nævnes, at i Apocalypsis Mosis 37, 5 (Charles H, p. 151) 
faar Mikael BefaUng til at løfte den døde Adam op til den tredje 
Himmel, i Paradis. Om alle disse Steder gælder det imidlertid, 
at de ikke er særhg nærHggende Analogier^). Det er jo nemUg 
her ikke Sjælene, der foretager denne Rejse for at opnaa Salig- 
heden, idet de undervejs maa overvinde de fjendtlige Planetar- 
magter; men det er kun særhg fromme Mænd, der henrykkes til 
Himlen for der at faa meddelt guddommehge Hemmehgheder; 
Himmelrejsen er altsaa her et Middel til at komme i Besiddelse 
af Aabenbaringer. Og hvad de heUige Mænd iagttager i de for- 
skellige Himle, har heller ikke nogen synderhg Lighed med den 
gnostiske Archontlære, saaledes som det fremgaar af den Oversigt 
Charles {II, p. 530 f.) giver; kun den fjerde Himmel kommer 
egenthg i Betragtning; dér findes nemhg efter H Henoch og Test. 
Lev. Himmellegemerne. De eneste Spor af, at der kræves visse 
Betingelser for, at den rejsende kan faa Lov til at passere, fore- 
kommer i n Hen., hvor Mikael faar Befahng til at afføre Guds- 
manden hans jordiske Klæder, salve ham og iføre ham en ny 
Dragt, før han kan nærme sig til Gud (22, 8 Charles H, p. 443), 
samt i Ascensio Jesajæ 9, i f., hvor der først lyder en Stemme, 
som vil hindre det jordiske Menneske i at trænge ind i den syvende 
Himmel: »usque quo ascensurus est, qui in alienis hahitaU, men 



1) Bousset har vel Ret, naar han p. 139 gør gældende, at A-Recensionen, 
der Kap. 22 lader Henoch ankomme i den tiende Himmel, er sekundær. 

2) Denique eiiam Baruch propketae librum in assertionis hujus testimonium 
vocant, quod ibi de septetn mundis vel coelis evidentius indicatur. 

^) Cfr. A. Dieterich, Eine Mithrasliturgie, p. 191 f. 

12* 
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hvor der derefter høres en anden Røst: »permittatur ascendere hue 
sanctus Isaias, n am hi c estvestis ejus« (Dillmanns Overs., 
p. 41). Men dette er dog alligevel meget fjerne Analogier; og i det 
hele taget maa det vistnok betragtes som usandsynUgt, at Fore- 
stillingen om Sjælens Himmelrejse skulde have influeret paa den 
jødiske Apokalyptik og givet Anledning til, at de hellige Mænd for at 
faa deres Aabenbaringer kom til at foretage Hgnende Rejser. Spørgs- 
maalet er imidlertid i denne Sammenhæng af underordnet Interesse, 
Essæerne kan jo meget vel have haft dette Dogme, selv om det ikke 
kendes andetsteds i den jødiske Literatur; og at dette virkeHg 
har været Tilfældet, derfor taler, som paavist, meget bestemt de 
to Udsagn af Josefos om 'j nsQifiå^riTog nqoaodoq rov åixalov 
og om Sjælenes ihstscoqovq q)SQ€G&ai. 

§ 21. DAABSPRAKSIS. 

Naar man undertiden betegner Essæerne som en jødisk Daabs- 
sekt, beror dette selvfølgelig paa en Sprogbrug, der anvender 
Ordet »Daab« i en adskilligt videre Betydning end den sædvan- 
lige kirkelige; man forstaar da derved en hvilken som helst Tvæt- 
ning eller Ablution med religiøs Karakter. En saadan Sprogbrug 
kan imidlertid være ganske praktisk og anvendes derfor ogsaa 
her. For Essæersekten har utvivlsomt religiøse Bade spillet en 
meget betydelig RoUe — langt større, end den Opmærksomhed, 
som vore Hjemmelsmænd har skænket dem, rent umiddelbart 
lader formode. Filon omtaler slet ikke essæiske Tvætninger, men 
naar en Fotsker som Friedlånder (Rel. Bew., p, 120) af den Grund 
antager, at de har været ret betydningsløse, er dette en ganske 
uberettiget Slutning; man maa jo hos den aleksandrinske Filosof 
altid regne med, at han af Kendsgerninger kun medtager, hvad 
der interesserer ham, og lader alt andet ligge; et argumentum e 
silentio ud fra hans Skrifter er følgelig ganske værdiløst. Josefos 
omtaler Sektens Bade gentagne Gange, men bestandig i Sammen- 
hænge, hvor hans Hovedinteresse er knyttet til andre Ting. Der- 
ved bhver vi kun' meget mangelfuldt underrettet om, hvilke Fore- 
stillinger der har været forbundet dermed, men selv de lejUghedsvise 
Antydninger røber dog den store Betydning, som saadanne Ren- 
selsesceremonier har haft for Samfundets daglige Liv. 

Vi behandler nu først lidt nærmere Josefos' Udsagn, der alle 
findes i Bell. I Beskrivelsen af det Maaltid, som Essæerne fejrer 
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efter at have arbejdet indtil den femte Time, altsaa deres Middags- 
maaltid, skildres det (Bell. II 129 [8, 5]), hvorledes de først aUe 
forsamles paa det samme Sted, ifører sig Linnedsforklæder {ans- 
nccGfiaTo) og bader Legemet med koldt Vand (oi/tojs ånoXovov- 
rac TO 6mf4.a 'ipv^goig våaatv). Efter denne Renselse {dyvsla.) 
begiver de sig ind i et særligt Hus, hvor ingen anderledes tro- 
ende (éTSQoåoioc) faar Lov til at komme ; men selv gaar de rene 
{aa&aQoi) ind i Spisesalen, som om de gik ind i en HelUgdom 
{ek ayiov ti Ts/Litvoc). Om Sektens Aftensmaaltid, som blev 
indtaget, efter at ligeledes Eftermiddagen var tilbragt med Ar- 
bejde, hedder det (BeU. II 132 [8, 5]): åtmvovos (f o^olm 
vnoGTQéipavTSQ, og i 6/itotm kunde jo ligge, at ogsaa dette 
Maaltid blev indledet med de samme Renselsesceremonier. Det er 
dog maaske tvivlsomt, om man hos Josefos tør lægge saa megen 
Vægt paa et enkelt Ord. 

Fremdeles erfarer vi ved en lige saa tilfældig Bemærkning, 
at et Bad var nødvendigt, naar en Essæer af højere Grad havde 
været i Berøring med en Trosfælle af lavere. Udsagnet herom 
lyder saaledes: »Efter det Tidsrum, i hvilket de har fulgt Sektens 
Levevis, deles de i fire Klasser, og de senere optagne staar saa 
langt under de tidligere optagne, at dersom disse kommer til at 
røre ved hine, da er det nødvendigt iHSivovs dmoXovsa&cct 
aad-anéQ ållo(pv'k(jo GVfjq)VQSVTSQ« (Bell. II 150 [8, 10]). Ret be- 
tydningsfuldt er her Spørgsmaalet om, hvordan aAAoqpt^Aog skal 
forstaas; man kunde finde det mest nærhggende at betragte Ud- 
trykket som synonymt med étSQaåotoc, altsaa om enhver, der 
ikke hørte med til Ordenen, og i saa Fald vilde der i Udsagnet 
ligge to Ting: dels den ikke direkte udtalte, men som selvfølgehg 
betragtede Forudsætning, at Essæérne ansaa Berøring med uden- 
forstaaende som saa besmittende, at et Bad var nødvendigt; dels 
det som Eksempel paa særUg Strenghed fremhævede Moment, 
at man endog kunde paadrage sig en saadan Besmittelse inden for 
Samfundet selv. Det er dog tvivlsomt, hvor vidt det gaar an at 
lægge saa meget ind i det ene Udtryk. dXX6g)vXos betyder i Reglen 
baade hos Josefos og Filon »Hedning« (cfr. ogsaa Aet. 10, 28), 
og vælges denne Betydning her, er der kun. udtalt, at de essæiske 
Grader er lige saa skarpt indbyrdes adskilte som Hedninger og 
Jøder; disse sidste maatte jo ogsaa udslette Sporene af hedensk 
Berøring med et Bad. 
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Et tredje Tilfælde, hvor en Tvættelse var nødvendig, vax 
efter Forrettelse af Nødtørft. Josefos har selv fundet dette ret 
paafaldende, idet han bemærker derom: »Skønt Afføringen af 
Legemets Ekskrementer er en naturlig Ting, djTokoveod-at fist 
avrijv Ka^d-aitirQ fJu-fJiiaafÅévoiq fO-tfAOf« (Bell. II 149 [8, 9]). 

Det fjerde Omraade, hvor Renselser fandt Anvendelse, er 
mere specielt og havde efter sin Natur kun Betydning for den 
Gren af Ordenen, som tillod Ægteskab; det hedder nemhg om d'sse 
Essæere: åoMfAa^ovTtg fiévroi rqitTia rdq yajnerdg, inetådv 
TQiQ itadagi^maiv eig neigav rov dvvaad^at rixTfiv, ovtcoq 
dyovTat (Bell. II 161 [8, 13]). Denne Udtalelse lod sig forstaa: 
»efter at de tre Gange er blevet renset fra deres maanedhge Uren- 
hed (Lev. 15, 19 ff.) til Bevis paa, at de kan føde«^). Men ved en 
saadan Opfattelse bHver de tre Aar en ret overflødig Tilføjelse. 
Rigtigere er det vistnok derfor at oversætte: »de prøver, d. v. s. 
antager paa Prøve deres Hustruer i tre Aar, efter at disse tre 
Gange er blevet renset, for at forsøge, om de kan føde«. Rensel- 
serne er da at forstaa om tre paa hinanden følgende Tvætninger, 
der ikke behøver at have noget med Menstruationen at gøre. Et 
Vink om, hvorledes disse Lustrationer er foretaget, har vi i saa 
Fald sikkert i Slutningssætningen i den nævnte Paragraf, der lyder: 
kovTQa dé raiQ yvvai^lv d(jin6%(ipiévaig évåvfjara, aad-dntQ Toig 
dvåQaaiv év nsQi^wmaTi. Hvor vidt Meddelelsen ogsaa skal sige, 
at Kvinderne underkastede sig de samme Renselsesceremonier 
som Mændene før Maaltideme og efter Forrettelsen af deres Nød- 
tørft, lader sig derimod ikke afgøre. 

EndeUg er der endnu et Tilfælde, hvor vi erfarer, at Bade 
spillede en Rolle. Bell. II 159 (8, 12) fortæller Josefos, at nogle 
af Essæerne paatager sig at forudsige Fremtiden §i§Xoig isQaig 
Kai dtci(p6gotg dyvtiaig nat TTQacpr^tmv dnotpd-éyfJiaGiv éfiiiai- 
åoTQt^ovjjfvoi. Med de »forskellige Renselser« kan der efter 
Sprogbrugen^) her næppe være ment andet end Bade; i hvert 
Fald maa, efter hvad vi ellers ved om Renselsesskikke hos Jøderne, 
og i Overensstemmelse med hvad vi Hge har anført om Essæernes 



^) Saaledes gengives Stedet f. Eks. af Alexander Rasmussen i hans Over- 
sættelse af Jødekrigen, p. 126. 

2) Bell. II. 129 (8, 5) er Badet før Maaltidet betegnet som åyvsia, og II 161 
(8, 13) er xad'aQ9coGiv jo, som ovenfor bemærket, efter al Sandsynlighed nærmere 
forklaret ved Iovtqcc- Om Bannus hedder det Vita 11 (2): lovåfiBVog itghg åyvsiaV' 
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Praksis, Bade høre med dertil. Saadanne har altsaa udgjort et af 
de Midler, ved hvilke de troede at kunne sætte sig i Stand til at 
raade Fremtidens Gaader. 

Nu kunde man mene, at det ikke var saa mærkeligt, at Tvæt- 
ninger spillede en stor RoUe for Essæerne; det gjorde de jo nemlig 
for hele det jødiske Folk, hvad blot et flygtigt Blik paa Lovens for- 
skellige Renselsesforskrifter hurtigt vil overtyde om, og man kunde 
derfor være tilbøjelig til i de essæiske Bade kun at se et Vidnesbyrd 
om Sektens strengt jødiske Karakter. En saadan Betragtning vil 
imidlertid ved nøjere Eftersyn vise sig at være urigtig; i VirkeHgheden 
peger Essæernes Tvættelser ogsaa hen paa fremmede ForestiUinger, 
selv om naturligvis den jødiske Renselsespraksis har afgivet en 
betydningsfuld Tilknytning for de nye Ideer; men en nærmere 
Udredning af dette Forhold fører ind paa en Undersøgelse af de 
nys opregnede Tilfælde, hvor de essæiske Bade kom til Anvendelse, 
og de jødiske Analoga dertil. 

Vi begynder her bagfra og behandler først Bell. 159 (8, 12): 
Meddelelsen om, at Essæerne ved deres Forudsigelser benyttede 
åmcpOQot åyvtiai. At nQOYvmQi^ og Drønunetydning spillede 
en stor Rolle for Sektens Medlemmer, er allerede omtalt, og naar 
nu Bade anvendtes ved den Slags Virksomheder, Hgger det paa 
Forhaand nær at antage, at de ikke er tænkt som blotte Renselser, 
men at man har knyttet andre ForestiUinger dertil. Og denne 
Formodning bekræftes ved, hvad vi hører om Elchasæerne. Phil. 
X 29 (Duncker, p. 530, 25 ff.) hedder det nemhg om denne Sekt: 
%QmvTat ås i'n;a{oi)åiacg mi ^anTlafiaatv éni r^ rmv GTotxti(ov 
ofzoXoyta. Gsao^?]VT(Xi ås iisQi aGTQoXoyiav aal /Liad^TjfjaTiicriv 
mi fiaytnois. TTQoyvmGTiwvc: ås savrovQ \syov6iv. Og skønt 
Sætningerne staar i en recapitulaiio, kander dog næppe være Tvivl 
om, at der skal tænkes et vist Forhold mellem dem indbyrdes^). 
Der er følgeUg hermed udtalt, at Elchasæerne erhverver sig deres 
ngoyvmaii; ved Astrologi og Magi, og fremdeles at de derved an- 
vender Trylleformularer og Tvætninger under Anraa- 
belse af Elementerne. Hvorledes nu saadanne ^aiz- 
TiGfAara ém rri tmv GTOi%skov ofioÅoyia foregaar, har vi Be- 



^) Det samme fremgaar ogsaa al Phil. IX 14, hvor det først (Duncker, p. 464, 
88 f.) hedder: tqBivtov 8e jrsqpvci'covroft, rag Hal ngoyvwOTiHovg havtovs Itysiv og i 
nær Forbindelse hermed: inttoiåag ts kuI åniXoyovs nvag HiduaKovei, Jtgåg te 
v.vvoS'qY.xovg tiai Bainovimzag ««t szégaig voooig navBXOfiévovs (p. 464, 93 S.). 
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skrivelser af andetsteds; det er ganske vist ikke Bade i Anled- 
ning af Forudsigelse, men forskellige andre Tilfælde, som vist- 
nok med temmelig stor Sandsynlighed kan antages at have været 
væsentUg ensartede dermed. 

Phil. IX 15 (Duncker, p. 466, 23 ff.) refererer Hippolyt føl- 
gende Ytring af Elchasai: »Dersom nu en Mand eller Kvinde, 
Dreng eller Pige bUver bidt eller kradset eUer berørt af en gal og 
rasende Hund, i hvilken der er en Fordærvelsens Aand {év ip 
éari uvevfJLa diaq)&OQac), da skal han i samme Stund løbe af 
Sted med alt, hvad han har paa {avv itavrl tm (pO(}éfiaTi), og 
stige ned i en Flod eller en Kilde, og hvor der er et dybt Sted 
dykke under {^aitTiadad-rc) med alt, hvad han har paa, og i 
Hjertets Tro bede til den store og højeste Gud; og derpaa skal 
han paakalde {énifiaQTvgriGaGéoi) de syv Vidner, som er opskrevne 
i denne Bog: Se, jeg' kalder til Vidne Himlen og Vandet og de 
helHge Aander og Forbønnens Engle og Ohen og Saltet og Jorden. 
Disse sjv Vidner kalder jeg til Vidne paa, at jeg ikke mere vil 
synde, ikke bedrive Hor, ikke stjæle, ikke begaa Uret, ikke be- 
drage, ikke hade, ikke bryde en Ed, ikke finde Behag i noget som 
helst ondt. Og efter at have udtalt dette skal han dukke under 
med alt, hvad han har paa {^aiTTiaaGd^co avv navTi rro (poQéfiari) 
i den store og højeste Guds Navn«. Vi har her baade ^anriafxaTa 
og T^v GTOtx^mv ofAoXoyia, og det er i denne Forbindelse et 
underordnet Spørgsmaal, at Forskriften ikke synes overleveret 
helt i dens oprindelige Skikkelse; det ser nemlig ud, som om 
Baptizanden skal dykke ned baade før og efter Paakaldelsen af 
de syv Vidner, hvad vel næppe har været Meningen fra først af 
(cfr. senere). UHge vigtigere er det derimod, at den gale Hund 
er betegnet som en saadan, év ro éort Tivevjua åiag)d-OQttQ; 
Forestillingen kan nemKg da ikke godt være nogen anden end 
denne, at naar man bliver bidt, farer samme Fordærvelsens Aand 
over i en; og for at bhve den kvit igen maa man tage et Bad, som 
man ved magiske Besværgelser har gjort særlig virkekraftigt. 
Ud fra denne Betragtning er det ogsaa forstaaeligt, at ikke alene 
Bid og Kradsning, men selv blot Berøring med det dæmonbesatte 
Dyr er tilstrækkelig til, at Overførelse kan finde Sted; ja Klæderne 
og hvad man ellers har paa Kroppen kunde være blevet den onde 
Aands Sæde, og derfor maa man tage dem med ned i Vandbadet, 
ligesom det selvfølgelig ogsaa er nødvendigt, at den paagældende 
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bliver ^dykket helt under; dertil sigter Bestemmelsen om, at det 
skal ske oiiov av rj tonoc, ^ax)-vg. 

Og at nu vor Forstaaelse af Tankegangen er rigtig, stadfæstes 
yderligere af de Ord, hvormed Hippolyt fortsætter sin Skildring af 
Elchasæernes Lægevirksomhed (Phil. IX i6 Duncker, p. 468, 41 if.): 
srsQa åt nXnoTa cpÅvaQsi, rama nai éiti (pd-iGiwlc, åntléyeiv 
åidaGViiov mi ^anri^ead-ai, év ipvXQ^ reGGaQaKovtami; ém i^fjégag 
énta ofioicog acci en åat/novrnTag. Man har altsaa anvendt den 
samme Fremgangsmaade over for døemonbesatte, hvis Helbredelse 
naturligvis foregik derved, at den onde Aand blev drevet ud; frem- 
deles over for dem, der led af Tæring, hvilken Sygdom man rime- 
ligvis ogsaa har tsenkt sig fremkaldt ved en Dæmons Iboen; over- 
hovedet blev fysiske Lidelser jo hyppigt baade hos Jøder og andet- 
steds i den græsk-romerske Verden, ligesom overalt, hvor primitive 
Anskuelser raader, anset for at være Virkninger af onde Aander. 
Det er da heller ikke usandsynUgt, at Elchasæerne har anvendt 
saadanne magiske Bade for alle Sygdomme. I hvert Fald beretter 
Epifanios om Ebjonæerne — som en Praksis, disse havde over- 
taget fra Elchasæerne — følgende (Hær. XXX 17 Dindorf II, p. 
109, 30 ff .) : »Thi naar nogen af dem rammes af en Sygdom eller 
bides af en Slange {oTeiv yag Tig i^ avTCOv fj vogw nsQineGOi, ^ 
vno ÉQiterov åtjx&nit]), iler han ned i Vandet og paakalder de 
Navne, som findes i Elchasais Bog: Himlens og Jordens, Saltets 
og Vandets, Vindenes og Retfærdighedens Engles, Brødets og Oliens; 
og han begynder at sige: »Hjælp mig og tag Lidelsen fra mig<<«. Og 
i Pseudoklementinerne kan der findes visse Spor af en med den 
elchasæiske stærkt beslægtet Opfattelse. Interessant er navnlig 
Hom. XI 26, hvor Peter efter at have godtgjort Daabens Nød- 
vendighed siger: åio 7TgoGq)svy£Te Tco våari' rovto y^Q jnovov 
Ttjv rov nvgog oq/ht^v g^sgui åvvarai. Tovræ 6 [xrin(o teqog- 
eX&eiv d-élaw ht to t^s kvGGijg (psQei nvsv^a, ov 'éveaa énl 
Tit] avTOV GæTfj^ia våari ^ævrt nQaGeXd-eiv ov S^sKsi. Den 
udøbte bærer altsaa i sig en itvsvfia rijg kvGGfjg, som fjernes 
ved Hjælp af våoQ C^^t^)- Nu er },vGGa det ahnindelige Ud- 
tryk for Hundegalskab, og Verbet heraf {XvGGaoo) er brugt til 
Betegnelse af den Phil. IX 15 Duncker, p. 466, 24 nævnte Hund, 



^) Cfr. IX ri: rj yag '^v%rl tij jiqos &fov tcigtei æg sig vSatog cpi'eiv 
tQctnslea tov daifiova æg ajciv&iJQDi nvQog ånoe^évvvstv. 
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hvis Bid hos Elchasæerne medførte Nødvendigheden af et magisk 
Renselsesbad. Skulde der ikke her foreligge et Rudiment af en lig- 
nende Opfattelse? Formodningen er saa meget mere nærliggende, 
som ogsaa Opfordringen til at henfly til Vandet har en elcha- 
sæisk Parallel. Epifanios overleverer nemlig Hær. XIX 3 Din- 
dorf I, p. 327, 19 ff. som Stifterens Ord: renva, [Atj nQoi; to tiåoi 
TOV miQog 7roQtV€6&s .... TtOQsmGd-s då /naXXov ånl ttJv 
(pcov7]v TOV våaTog. Pseudoklementinerne i deres nuværende 
Skikkelse forstaar naturligvis Ilden om Helvedes Ild, men denne 
Anskuelse kan muHgvis skrives paa den kristne Bearbejders Reg- 
ning. Og paa lignende Maade forholder det sig rimeligvis med 
Udtrykket åm Ttj TQta/LiaHaQia éjTOPOjtmala', det staar nogle 
Gange (Horn. IX 19, XI 26, XIII 4) som nærmere Betegnelse af 
Daaben og sigter — i Skrifternes foreliggende Form — utvivlsomt til 
den trinitariske Formel, som da ogsaa XI 26 Hgefrem er anført'-); 
i Recognitiones (I 63. 69, III 67, IV 32, VI 9, VII 29 ^) er denne 
Forstaaelse heller ikke til at tage Fejl af. Men om dette har væ- 
ret den oprindehge Mening med Udtrykket, er en anden Sag; det 
ligger i hvert Fald meget nær at sammenstille det med Elcha- 
sæernes tcJj' aToi^emv ofioXoyia. Direkte er det nu ganske 
vist ikke noget Steds i Pseudoklementinerne sagt, at Sygdomme 
helbredes ved Tvætninger; dertil anvender Peter hellere Haands- 
paalæggelse (Horn. VIII 24, X 26, XIX 25), Bøn (Hom. VII 
12) eUer sit blotte Ord (Hom. XII 23); men antydet er en saa- 
dan ældre Praksis dog maaske i den nære Forbindelse, som der 
undertiden synes at være mellem Sygehelbredelser og Daab. 
Hom. VII 5 hedder det om Peters Tilhørere i Tyrus : iad-évTeq 
é^ajiTiod-rjaav, XI 36 om Virksomheden i TripoUs : Tm ovv 
Tto^iv&évTcov 6 HsTfJog iro^krnv 7V67i6iaf4€vmv ox^odv vooovs, 
na&rj, åaifxovag uTtskaaag aai sig Tag év T37 i^aXaaorj nXrjGiov 
0V6ag Ttriyag ^anTioag) og endelig maa i denne Sammenhæng 
ogsaa anføres Peters Ord Hom. IX 19: »Men efter for den nærvæ- 



^) I Parallelen. Rec. VI 9 mangler den imidlertid, og Hom. III 72 er den ind- 
kommet i en Doksologi, hvor den baade ved sin Plads og ved Tekstoverleveringens 
Usikkerhed godtgør sig som et Indskud; cfr. Brandt, Die jiid. Bapt., p. 91 f. 

2) Man lægge Mærke til, at Formlen her forekommer dobbelt saa hyppigt. 
I 69 hedder det: sub appellatione trinae beatitudinis, sicut docuit verus prophefa, 
hvorved sikkert sigtes til Mt. 28, 19. Medens der til tøiefinHågiog ellers svarer en 
Konstruktion med trina beatitudo, hedder det VI 9: sub appellatione triplicis sacra- 
menti. 
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rende Tid under den trefold salige Navnepaakaldelse at være blevet 
tvættede {ånoXoitadfiivot åm tyj TQin(Åana()iq énovofiaam) i 
stedserindende Flod eller Kilde eller endog i Havet {åevam norafA^ 
ij nriyri stih yt xåv d-aXaaar}) kan I ikke alene fordrive de hos 
Eder huserende Dæmoner {wvi-vjuara), men selv kan I, "da I ikke 
mere synder og tror paa Gud uden at tvivle, fordrive andres onde 
Aander og besværhge Dæmoner tilligemed de frygtelige Sygdomme 
{gvv toig åéivoig na^-saiv). 

Det tør da saaledes vistnok gælde for sandsynKgt, at inden 
for de med Essæeme beslægtede jødiske og jødekristeUge Kredse 
i Palæstina og Syrien i det første og andet efterkristeHge Aar- 
hundrede har Bade i Forbindelse med magiske Ceremonier været 
anvendt som Helbredelsesmiddel mod legemlige Sygdomme. Nu 
ved vi imidlertid fra Josefos, at Essæeme selv beskæftigede sig 
meget med Terapi; BeU. II 136 (8, 6) hedder det om dem : auov- 
åa^ovat å' énTOTvrng nsql t« t^v nalamv avyygafifxara, 
fiahara ra iiqog (afpélsiav ipvxijs itai aco/uaTog énKéyovrtg' 
hd-sv avTOig nqog ■O'SQaTceiav nad-mv Qi'^ai tb ahitjTtjQtov 
nat Xid-mv idiOTt^Teg dvegsvvoovTcci, og betydningsfulde er de 
Oplysninger, vi her faar om deres Lægemidler. Naar de nem- 
lig til Sygehelbredelser benyttede Stene, kan dette ikke godt 
have været paa anden Maade end som Amuletter, som alt- 
saa skulde fordrive Dæmonerne fra de syge; og hvorvidt de 
Rødder, som de anvendte, var lægende i vor Forstand, er ogsaa 
meget tvivlsomt; langt nærmere hgger det sikkert at sammenUgne, 
hvad Robertson Smith (Rel. der Sem. iibers. v. Stiibe, p. 130 f.) 
meddeler af Eksempler paa, at Rødder og Planter har faaet deres 
Lægekraft fra de hellige Kilder og Floder i Nærheden, eller at tænke 
paa den i denne Sammenhæng endnu interessantere Skildring, 
som Josefos giver af sin Landsmand Eleazars Dæmonuddrivelse 
i Vespasians og hans Officerers Paasyn (Ant. VIII 46 ff. [2, 5]). Den 
jødiske Besværger holdt en Ring s'xovTa vtio rfi Gcpgayldi qi^av 
é^ mv vjiéåei^e SolofjLiov op for den besattes Næse; 'éitstta 
é^siknsv 6(5(pQO(Åévm åta rmv fivyirrjQiav ro daifioviov. Til det 
Milieu, som karakteriserede den essæiske Terapi, henføres vi sik- 
kert ogsaa ved Beretningen om den mærkelige Rod Baares i 
BeU. VII 180 ff. (6, 3); efter at have fortalt om VanskeUghederne 
ved at faa fat paa den tilføjer Josefos her (185) : eort då /nerd 
ToaovTCOV xivåvvmv åta (xiav Ig%vv neQiGnovåaOTog' rd yag 
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aalovpsva daifxovm [rama de itovtjQmv egtiv av&^mTtoav nvsv- 
fiara) roig ^W6iv ttoåvofieva mi zTetvovta tovs ^orj&eias (Ar] 
Tvy^avovtag, avrrj Ta%émq é^^Xavvst, aåv nQoasvhxd-ri fiovov toiq 
V060V01. Essæernes Helbredelser har altsaa været magiske ligesom El- 
chasæernes og Ebjonæernes, og da nu Sekten ellers lagde stor Vægt 
paa Bade, er det vel en Tilfældighed, at Josefos ikke har omtalt 
saadanne blandt dens Lægemidler; i de »Skrifter af de Gamle til 
Gavn for Sjæl og Legeme», som de med Forkærlighed studerede, 
har der jo, som før bemærket, rimehgvis staaet lignende Besvær- 
gelsesformularer som den »Vidnerække«, man senere kunde læse i 
Elchasais Bog. 

Ud fra saadanne Forudsætninger bliver det let forstaaeligt, 
hvorfor den Gren af Essæersamfundet, som tiUod Ægteskabet, 
forinden Brylluppet lod de unge Kvinder bade tre Gange (BeU. II 
i6i [8, 13]). Hvis det Syn paa Kvinden, som Filon Præp. evang. 
VIII II, 8 ff. fremsætter, ikke er helt fri Fantasi, men virkelig, 
i hvert Fald delvis, dækker den hos Essæerne gængse Betragtning, 
kan disse i hende have set et dæmonbesat Væsen. Hvilke Fore- 
stilHnger man inden for Jødedommen kunde nære paa dette Punkt, 
viser Tobit 6—8^). Her blev Dæmonen fordrevet med Røgelse, iblan- 
det Hjerte og Lever af en Fisk; den samme Virkning kunde vel 
opnaas ved et magisk Bad^). Det er ogsaa rimeligt, at man har 
tænkt sig, at Berøring med levende og hvgivende Vand kunde have 
en gunstig Indvirkning paa Kvindernes Frugtbarhed^). Bestemt 
at afgøre, hvilke overtroiske ForestilHnger Essæerne har forbundet 
dermed, er naturligvis vanskeligt; men derpaa ligger der for os 
heller ingen Vægt. Hovedsagen er at bestemme det Milieu, hvor 
disse Tvætninger hører hjemme, og det er ganske klart det magiske. 
Man venter af Vandbadet overnaturlige Virkninger i Retning af 
legemhg Helbredelse og Fordrivelse af Dæmoner eller, hvad der er 



1) At Dæmonerne er særlig virksomme ved det første Samleje, er en over- 
ordentlig udbredt Forestilling. Schwally, Sem. Kriegsaltertiimer I, p. 75 ff., bringer 
en Række Eksempler derpaa fra Jordens forskelligste Egne; interessantest er den 
af Athanasios Fønikierne tillagte Skik, at Bruden først maa defloreres af en Slave, 
før Brudgommen vover at fuldbyrde Samlejet. 

^) Man lægge Mærke til, at Tobias (if. Tob. 8, 7) ligesom Essæerne ægtede 
Hustruen ov 6icc noQVsiav (hvilket efter Sammenhængen er synonymt med fir; 
Si rjSovrjV Bell. II 161 [8, 13]), åXX' In aXrjQsiag, af Vulg. rigtigt gengivet ved: 
sed sola posteritatis dilectione. 

^) At hellige Vande besidder Evne til at give Kvinderne Frugtbarhed, er en 
udbredt Folketro i Nutidens Palæstina; cfr. Gressmann i R. G. G. V, col. 1849. 
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nært beslægtet dermed, en virkelig fysisk Kraftoverføring; Vandets 
Evne i saa Henseende bliver tikned forøget ved »Vidneanraabelse« 
og anden Besværgelse, og Badet kan saaledes ganske sidestilles 
med Amuletter, Sten, Rødder, Fiskelever eller andet magisk Til- 
behør. At det paa denne Maade benyttes ved Forudsigelser, er da 
ogsaa umiddelbart forstaaeligt; Astrologi og Magi har til enhver 
Tid været meget nøje forenede. 

Paa genuin jødisk Grund er imidlertid en saadan Anvendelse 
ganske fremmed. HvUke Forestillinger der end oprindelig kan 
have knyttet sig til de i Loven foreskrevne Renselsesbade — i den 
Tidsperiode, som vi kender fra G. T., findes der ikke Spor af, at 
man har tillagt dem fysisk-magiske Virkninger. Naar et Menneske 
var blevet helbredt fra sin Spedalskhed, skulde han rense sig fra 
den Urenhed, som fulgte med denne Sygdom, hvilket bl. a. skete 
ved et Bad. Den lovlydige Israelit underkastede sig da denne 
Foranstaltning, fordi det nu engang saaledes var Jahves Vilje, 
og det faldt ham næppe ind at spørge efter nogen nærmere Be- 
grundelse; hvis en saadan engang i den forhistoriske Tid havde 
eksisteret, var den nu ganske glemt. Meget oplysende i denne 
Henseende er et af Bousset (Rel. des Judent.^, p. 149) anført Ud- 
sagn af Jochanan ben Zakkai: »Hverken gør den døde uren eUer 

Vandet rent; men den Hellige har sagt: »En Lov har jeg 

fastsat og en Afgørelse har jeg truffet. Du er ikke i Stand til at over- 
træde min Afgørelse, som er skrevet; dette er min Lovs Bestem- 
melse»«. Man kunde ganske vist herimod anføre Beretningen om 
Naamans Helbredelse ved Neddykning syv Gange i Jordans Vand 
(2 Kg. 5); men i VirkeHgheden lærer denne Fortælling det samme. 
Det er jo nemlig ikke Jordans Vande, men Profeten Elisa, som 
helbreder; og efter Fortællerens Opfattelse kunde denne sikkert 
ligesaa godt dertil have bestemt et hvilket som helst andet Middel. 

Medens altsaa de hidtil nævnte Tilfælde, hvor den essæiske 
Badepraksis kom til Anvendelse i medicinsk-magisk og prognostisk 
Øjemed, er ganske uden Analogi ellers paa gammeltestamentlig- 
jødisk Grund, forholder det sig noget anderledes med Badet efter 
Forrettelse af Nødtørft (Bell. H 149 [8, 9]). Dertil findes nemlig 
en Parallel i det bekendte Sted Deut. 23, 11-24, ^'^^^ ^^^ gives 
Bestemmelser for at sikre den sakrale Renhed i Krigslejren. Det 
indskærpes her først i V. 11 f., at efter en natUg Pollution skal 
den paagældende opholde sig uden for Lejren indtil Aften, derpaa 
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maa han tvætte sig, og først efter Solnedgang tør han atter vende 
tilbage. Dette er let forstaaeligt efter Lev. 15, 16. Men saa hedder 
det videre i V. 13 f.: »Du skal have en Plads udenfor Lejren, og 
derhen skal du begive dig (ni. for at forrette din Nødtørft), og 
en Pæl (el. Spade) skal du have blandt dine Redskaber (?)i); og 
naar du sætter dig ned derude, skal du dermed grave (et Hul) og 
da atter tildække din Udtømmelse«. Om et Bad i dette Tilfælde 
er der ganske vist ikke Tale, men man kunde tænke sig den essæiske 
Praksis fremkommet derved, at Bestemmelserne i V. 11 f. og 
V. 13 f. blev kombinerede. Imidlertid er det næppe sandsynligt, 
at Skikken skulde have udviklet sig alene paa dette Grundlag. 
Num. 5, 1-4, hvor der gives Hgnende Bestemmelser for Krigslejrens 
Renhed (P), findes intet om Nødtørft, og overhovedet findes inden 
for G. T. ikke aiidet Steds Spor af den Anskuelse, at Ekskrementerne 
er urene^). Hertil kommer, at et Krav som det, Deut. 23, 13 f. 
opstiller, i Praksis sikkert vilde vise sig ganske uigennemførhgt; 
med Rette betegner Stade det (Akad. Reden, p. 296) som »junge 
Spekulation«, og det er næppe helt usandsynUgt, at de to Vers 
kunde være en sen Interpolation i Teksten, stammende fra en Tid, 
da den essæiske eUer en dermed beslægtet Praksis var blevet be- 
kendt iblandt de lovstrenge Jøder. Disse har selvfølgelig optaget 
den og givet den Plads i Toraen som en Renhedsforskrift; men deraf 
følger ingenlunde, at den har været betragtet paa samme Maade 
hos Essæerne. Schwally gør (Sem. Kriegsaltert. I, p. 67) opmærk- 
som paa, at det var en udbredt Forestilling, at homo cacans var 
særlig tilgængehg for Dæmonerne, idet de gaar ind gennem anus; 
man sammenhgne hermed bab. Berakot 23 a (Goldschmidt I, p. 83): 



^) '^lJTi^~bj'; LXX har: éni xfjs ^ævr}s eov, Vulg.: in balieo, hvilket svarer 

til '^^T>«-by- 

^) Næppe heller Hez. 4, 9 ff., thi Urenheden fremkommer ved den forbudte Blan- 
ding af forskellige Sædar'ter. Bertholet, Hesekiel, p. 28, mener ganske vist, at 
Urenheden bliver forøget ved den i V. 12 foreskrevne Tilberedelsesmaade, og V. 15 
vilde da indeholde en Lempelse af den Straf, Profetens Handling skal symbolisere. 
Men dette er næppe Meningen. Tilladelsen til at bruge Oksegødning, et i Orienten 
almindeligt Brændsel, skal ikke formindske Urenheden, men borttage Profetens 
rent umiddelbare Afsky for den modbydelige Spise. Ved Sætningen: Hai7tS(j Srj 
qpuotH^S iiV6r,s rrjg twv Ivfiurmv fxupioi-tos (Bell. II 149 [8, 9]) antyder Josefos, 
at han heller ikke betragter Ekskrementerne som urene. Senere synes dog Be- 
tragtningen — muligvis paa Grund af Deut. 23, 13 f. — i de lovstrenge Kredse at 
være blevet en noget anden; Joma III 2 (Stracks Udg., p. 14) hedder det: »Følgende 
var den almindelige Regel i Helligdommen: Enhver, der forrettede sin Nødtørft, var 
forpligtet til et nb"'3i;> og enhver, som ladede sit Vand, maatte vaske Hænder 
og Fødder«. 



igi 

»Tag dig i Agt med Hensyn til din Nødtørft, naar du staar ved 
Bønnen«, og hele den lange Diskussion, som knytter sig til denne 
Formaning!). Det vilde passe fortræffeligt med den Anvendelse 
af Badet, som vi tidligere har konstateret hos Essæerne, om de 
ogsaa har benyttet det til at fjerne den Dæmon, som de eventuelt 
kunde have faaet i Livet under Forrettelsen af deres Nødtørft; 
og det vilde ud fra denne Betragtning være umiddelbart indlysende, 
hvorfor de ikke indlod sig paa noget saadant paa Sabbaten, den 
Dag, da darfgsg novTjQoi og følgeHg ogsaa Dæmonerne i særlig 
Grad havde Herredømmet (cfr. tidUgere p. 156 ff.). Noget for den 
jødiske Bevidsthed fremmed er der under alle Omstændigheder 
ved hele den besynderlige og omstændeHge Fremgangsmaade, 
derom vidner tydehgt nok dens Motivering: ro'g fjtj tag avydg 
v§Qi^oifV rov d^tov, der allerede (p. 148 f.) har været Genstand 
for vor Undersøgelse. 

Saafremt vi nu har Ret i den Opfattelse, at de essæisike Bade 
ved Forudsigelser, i medicinsk Øjemed og efter Nødtørft har haft 
en magisk Karakter og tilsigtet Fordrivelse af Dæmoner, bhver 
det paa Forhaand sandsynUgt, at de Tvættelser, som synes at 
have været de mest betydningsfulde, de nemUg, som gik forud for 
Maaltidet, heller ikke har været Renselser, der alene tog Sigte paa 
at fremkalde levitisk Renhed eller endog blot foretoges af æstetiske 
Hensyn, men at de Mennesker, der underkastede sig de besværlige 
Foranstaltninger, har ment at opnaa noget højere dermed, har 
ventet at faa Del i overnaturlige Goder derigennem; med andre 
Ord: at Tvættelserne har haft sakramental Karakter. Vi benytter 
da Udtrykket »Sakramente« i en noget videre Betydning end den 
sædvanlige, om enhver Handling, hvorved Mennesker gennem et 
materielt Middel tilstræber at komme i Besiddelse af overnaturhge 
Goder; »sakramental« bhver efter denne Anvendelse omtrent syno- 
nymt med »magisk«, kun at vi med dette sidste Udtryk betegner 
de grovere Former. 

En nærmere Undersøgelse af disse essæiske Bade maa nu be- 
gynde med en SammenUgning med de Tvætninger før Maaltidet, 
som ogsaa de ortodokse Jøder foretog. Det er ikke nogen helt let 
Opgave, fordi vi om disse sidste kun er temmehg mangelfuldt under- 
rettede; men enkelte Oplysninger derom har vi dog, og det tør 



^) Cfr. ogsaa Wellhausen, Reste ^ p. 173. 
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derefter gælde for sandsynligt, at Jøderne paa Kristi Tid har haft 
for Sædvane at vaske Hænderne, før de holdt Maaltid. Oprindelig 
var dette en græsk Skik, hvad der fremgaar af de aramaiske Ud- 
tryk, der anvendes derom; b"j5 og nb''"J5 har nemlig næppe nogen 
Sammenhæng med Roden l/b'js, at være tung, belaste; men det 
græske Ord o avrXos eller to åvtliov, Øsekar, blev paa Ara- 
maisk til h'Ji'^ og j^b'^S ; deraf dannedes Verbet b"j5, overhåelde 
med et saadant Øsekar, og deraf igen det abstrakte Substantiv 
nb'';::5, der i Forbindelsen aiT? rb-j-ji er den almindelige Be- 
tegnelse for Haandtvætningi). Skikken trængte naturligvis først 
igennem i de fornemme Huse og ved de større Gæstebud; det var 
en æstetisk Foranstaltning inden for de Kredse, der var tilgænge- 
lige for hellenistisk Indflydelse. Hvorledes og hvornaar den har 
faaet religiøs Betydning, er ikke klart^.) Af bab. Sabbat 14 b 
Goldschmidt I, p. 350 fremgaar det, at ifølge den rabbinske Tradi- 
tion havde Salomo krævet Tvætning af Hænderne før Nydelsen af 
hellige Spiser, d. v. s. Ofre; og af Hillel og Sammai eller deres Di- 
sciple var denne Fordring udvidet til ogsaa at gælde n^T^n, 
d. V. s. Afgifter til Præsteskabet af nogle Ofre, Markfrugter, Kvæg, 
og Dejg, som ikke helt havde den samme Hellighedskarakter som 
de egentlige Ofre. Nu var de to berømte Lærere Jesu ældre Sam- 
tidige; paa deres Tid synes altsaa Kravet om Haandtvætning kun 
at have haft Gyldighed for Præsterne, og endda ikke for profane 
Spiser, men alene for n'aT'in og Ofre, og først omkring Midten af 
det andet Aarhundrede har vi det i den rabbinske Tradition be- 
vidnet, at fromme Jøder vaskede Hænderne før ethvert Maaltid^). 
Men som rehgiøs Skik er denne Praksis dog sikkert betydeHgt ældre. 
Beviset herfor forehgger i Mk. 7, 3, hvor det hedder: 0/ y^Q ^ocqi- 
oaioi nat navteg ol lovåaioi, éav fiij Tvvyfirj viipcovTat Tag %6iQaQ, 
om éod^iovaiv, nQaTovvrsg rrjv iiaqådoGiv rav TtQåG^VTSQCov; og 
at man for at fjærne en mulig Urenhed, som i Dagens Løb kunde 
have fæstet sig ved Hænderne, er kommet ind paa at anvende som 
religiøs Sikkerhedsforanstaltning en Skik, som i Begyndelsen kun 
de fornemme overholdt af rent æstetiske Hensyn, er da ogsaa paa 



^) Saaledes f. Eks. Brandt, Jiid. Reinheitslehre, p. 26 ff. 

2) Cfr. Brandt, anf. Skr., p. 19 ff. 

3) Chagiga II 5 Goldschmidt III, p. 847: Man hælder Vand over Hænderne 
for profane Spiser og for Tiende og for n"/3T1P, » ^°^ hellige Offerspiser dypper 
man dem ned deri. 
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Forhaand ret rimeligt, selv om det altid lige over for den rabbinske 
Traditions Tavshed vil være noget paafaldende, at Evangelisten 
betegner den som nagådoGH Tmv Ttgsa^VTSQOJV. Nogen særHg 
gammel Tradition kan det under alle Omstændigheder næppe være, 
og det er derfor i høj Grad usandsynligt, at 'Bestemmelsen skulde 
være ældre end den essæiske Praksis, saaledes at man kunde antage, 
at denne kun var en Skærpelse af en for alle Jøder fælles Renheds- 
foranstaltning. Det maa i denne Forbindelse ogsaa vel erindres, 
at Moseloven intet Steds forbød at spise og drikke i en Tilstand af 
levitisk Urenhed. Snarere kunde man derfor være tilbøjehg til at 
slutte omvendt, at naar det inden for Essæismen og lignende jødiske 
Sekter var Skik at tage et Bad før Maaltidet, da kunde en saadan 
Praksis rent uvilkaarligt have øvet en smittende Indflydelse paa 
den ortodokse Jødedom og dér bidraget til, at den oprindelig helt 
verdslige Skik at vaske sine Hænder fik religiøs Karakter. 

Og ud fra denne Betragtning maa man vistnok forstaa'Mk. 7, 4 
og Lk. 11,38. Paa førstnævnte Sted hedder det: nat dno a/o^ag, 
édv (Atj ^cmriaævTai, ovn éad-iovGiv, idet Subjektet er ol øaqi- 
aatot mi ndvrsg ol lovåaiot, og der lige forud er fortalt, 
at disse ikke holder Maaltid uden forud at tvætte deres Hænder. 
Udelukket er det nu vistnok, at de paa Torvet indkøbte Vater kan 
være Objekt for ^anriowvrai] i saa Fald maatte man læse rd 
dit dyoQag, hvad der altid vil være en betænkelig sproghg 
Korrektur, da den er uden haandskriftlig Bevidnelse. Læsemaaden 
qavTiGmvrai vilde passe godt til denne Forstaaelse, men den kan 
meget let være fremkommet som en Afsvækkelse af /JaTTT/arø^'T««^). 
Derimod var det ingenlunde umuligt, at der som Objekt for ^an- 
TiGoavrai skulde suppleres rdg xslQag fra V. 3 ; vixpoovTm og 
^aiitiaoovTCii vilde da svare til den rabbinske Adskillelse mellem 
^"»if K'5''i33 {lotio manuum) og □"'T' rb-in-j {mersio manuum), 
som ligger til Griind for det før anførte Sted Chagiga H 5. Det 
fremgaar tiUige heraf, at nb-ia-j blev anset som det virk- 
somste, siden det anvendtes før Nydelsen af Offerspiser. Sammen- 



^) Den mandæiske Parallel: »Alles was ihr von Mårkten und Strassen (heim). 
bringt, wascht mit Wassér und esst: denn wer ohne zu waschen isst wird (im Jen- 
seits) auf die (Marter- )instrumente des Hagels aus'gestreckt werdén« (højre Genza 
324, 20 f., citeret efter Brandt, Jiid. ReinheitsL, p. 35). kan ikke være normativ 
for Forstaaelsen af det nytestamentlige Udtryk, lige saa lidt som den arabiske Diates- 
saron: »de plejer ikke at spise, hvad der købes paa Torvet, med mindre de har 
vasket det« (Kap. 20. Ciasca, p. 78). 

13 
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hængen i Markusstedet kræver jo imidlertid, at man skulde have 
udstrakt denne Praksis til at gælde ogsaa for profane Spiser, naar 
Mennesker ved, at f^^rdes paa Torvet i særlig Grad havde været 
udsat for at paadrage Hænderne en eller anden Urenhed. Men 
dette kan meget vel 'have været Tilfældet; thi naar man i det hele 
taget overfor profane Spiser var begyndt at kræve Haandtvæt- 
ning som en rehgiøs Foranstaltning, laa det ikke Datidens Jøder 
særHg fjernt at foretage en saadan Distinktion imellem de nærmere 
Enkeltheder; og det kan jo være rent tilfældigt, at vi i den rabbinske 
Tradition ikke finder direkte Vidnesbyrd derom (cfr. Wohlenberg, 
Komm. z. Evang. Marc, p. 202), 

Er nu altsaa en saadan Forstaaelse mulig, tør det dog ikke 
overses, at den simpleste Gengivelse af Mk. 7, 4 vilde være: »naar 
de kommer fra Torvet, holder de ikke Maaltid, uden at de først 
har taget et Bad«. Men at dette skulde gælde ikke blot Farisæerne, 
men alle Jøder, er ikke nogen helt let Tanke. Wohlenberg (anf. 
Skr., p. 202) bemærker med Rette: »Auch ein Vollbåd, Tauchbad 
Jjann es schwerlich bedeuten soUen — wie ,wåre der VoUzug eines 
solchen nach jedem Marktbesuch, praktisch durchfiihrbar gewesen!« 
Vil man derfor fastholde denne Oversættelse, kan det vistnok kun 
ske ved at øve Kildekritik over for Markusteksten; men en saadan 
Fremgangsraaade er i Virkeligheden ret nærliggende. At nemHg 
V. 3-4 er en Parentes, er umiddelbart indlysende; ligesaa, at den 
meget let lader sig fjærne, naar man i Stedet for det af tt B D L 
it. Vg. Pes. overleverede jtai i V. 5 læser éiiEira som JtXrU 
Sjrr.^™' o. g,, har^); i saa Fald faar man tillige en upaaklagelig 
Tekst, medens den sædvanlige er anakolutisk. Sandsynligt er det 
endvidere, at Mt. har kendt Mk. uden de to Vers; Mt. 15, 2 er 
nemUg komponeret af Mk. 7, 2 og 5, og af det mellemliggende er 
der i Matthæusteksten intet Spor; bevisende er denne Omstændig- 
hed dog selvfølgelig ikke, idet Matthæus jo kan have anset disse 
Oplysninger for at være overflødige for hans jødiske Læserkreds. 
Men inden for selve de to Vers er der en karakteristisk Forskel i 
Sprogbrugen; medens i V. 2 og 5 at holde Maaltid er udtrykt med 
den hebraiserende Vending: éaS'iovoi Tovg ccQTOvg, hedder det i 
V. 3 og 4 kun: iad-iovGiv. Dertil kommer, at ^ajiTiGjuol ttotijqUov 
aai ^sarav mi xalmov mi itlivav egentUg er Sammenhæn- 



^) V. Soden foretrækker i sin Tekst iimTa- 
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gen ret uvedkommende, ja hvis ^awriGcovrm i V. 4 a er at 
forstaa »bader sig«, gælder dette i Virkeligheden hele Versst, idet 
Jesu Ord i V. 14 f . ligesom Foranledningen i V. 2 og 5 kun tager 
Sigte paa Tvætning af Hænderne. Man kunde derfor tænke sig, 
at de to Vers var en senere forklarende Glosse — V. 4 b maaske 
foranlediget ved en Reminiscens fra Mt. 23,25 f. — og en Glosse 
af noget tvivlsom historisk Værdi; alene Udtrykket ol øagtoaioi' 
v,ai navtsc, ol lovåatot er i den Henseende allerede lidt luis- 
tænkeUgt. Hvis man vilde vove sig ud paa Gisningernes vilde Hav, 
kunde man formode, at først indføjede en Interpolator den af Sam- 
menhængen krævede Forklaring: ol yd^ øccQiaaloi, sav firj 
Tcvy/iif^ viipaovTcct tag xtlqaQ, om eGd-iovatv, xQccrovvreg rtjv 
nagddoGiv rmv TTQea^vrégcov samt med Allusion til Mt. 23, 25 og 
Le. II, 39 som Fortsættelse : nai aAAos noXXa sgtiv, a nagéXa^ov 
aqaifiv, SaTiriG/Jovg noTtjQmv mi tsarav mi xaXumv nm 
alivfov. En senere kendte jødiske Sekterere, der hgesom "Essæerne 
badede sig før hvert Maaltid, i Særdeleshed naar de kom fra Torvet, 
hvor de naturligvis ikke kunde undgaa Berøring med dXX6g}vXoi. 
Saadanne Retninger har nemlig eksisteret. Medens efter Jerusalems 
Fald den Lære stadig udbredte sig mere og mere i rabbinske Kredse, 
at alle de mange Renselsesceremonier kun gjaldt dem, der vilde 
færdes i Templet, hvilket til sidst førte til, at det reUgiøse Bad 
ganske forsvandt blandt jødiske Mænd, florerede det i de mindre 
lovstrenge Partier; paa saadanne tager vel TertuUian Sigte, naar 
han De bapt. c. 15 (Oehler I, p. 634) siger: cetemm Israel Judaeus 
quotidie lavat, quia quotidie inquinatur. Interpolatoren kan nu 
muhgvis have hørt et lignende Rygte om en eller anden jødisk 
Sekt og generaHseret; det var ham da ikke træffende med ol øa- 
giaalot i V. 3, men han maatte tilføje : nal itdvrsg ol lovåciiot 
Ibr derefter i V. 4 at indføre deres Badepraksis, hvorved Udtryks- 
formen fra V. 3 lidt ubehjælpsomt nøje blev efterhgnet: édv fitj 

om éad'iovGiv. En saadan Formodning vil naturligvis 

altid være i høj Grad omtvistelig og aldrig kunne bevises. Sikkert 
er det kun, at Mk. 7, 4 næppe tør benyttes som Bevis for, at Bad- 
ning før Maaltidet (ved Hjemkomst fra Torvet) var Praksis i 
farisæiske Kredse paa Jesu Tid; og dette er da heller ikke forudsat 
i den egentlige Fortælling. 

Bevisende er Hge saa lidt et i øvrigt meget interessant Sted 
fra jer.Berakot HI 4 (Schwab I, p. 66), som Brandt (Jiid, Reinheitsl., 

13* 
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p. 40 f.) har fremdraget:)>Rabbi Jose ben Jose, der var om Bord i 
et Skib, saa et Menneske, som bandt et Tov om Livet for at stige 
ned og bade. Han sagde til ham: Udsæt ikke dit Liv for Fare! 
Den paagældende svarede: Denne Mand (o: jeg) ønsker at spise. 
Han sagde til ham: Spis! — Denne Mand (o: jeg) ønsker at drikke. 
Han svarede: Drik! Efter at de havde naaet Havnen, sagde han 
tn ham: Dér tiUod jeg dig det, men kun paa Grund af Livsfaren. 
Men her er det denne Mand (o: dig) forbudt at smage noget, førend 
han bliver badet«. I denne Beretning er det altsaa forudsat, at et 
Bad er nødvendigt før Maaltidet, og det er ogsaa Rabbi Joses 
Opfattelse; kun Hensynet til Livsfaren bringer ham til at afvige 
derfra. Men dette Vidnesbyrd staar ret isoleret, og det ligger 
vistnok nærmest at forklare det som Udslag af Daabssekternes 
Indvirkning paa Rabbinismen; indtil alle de rehgiøse Tvættelser 
blev fuldstændig afskaffede, har der sikkert blandt Loylærerne 
hersket ret forskellige Anskuelser om dette Punkt, og Rabbi Jose 
synes altsaa undtagelsesvis at have været Tilhænger af en stærkt 
baptistisk Praksis. 

Det tør saaledes betragtes som temmehg sikkert, at Op- 
rindelsen til de essæiske Bade før Maaltidet ikke kan søges i de 
jødiske Renselsesskikke; og der er da ogsaa i Josefos' Skildring 
enkelte Antydninger af en Opfattelse af Badets Betydning, som 
var den samtidige farisæiske Jødedom ganske fremmed. Naar 
det Bell. H 129 (8, 5) hedder, at det paagældende Bad alene giver 
Adgang til det Hus, hvori Fællesmaaltidet holdes, og som ingen 
éTiQoåo^og tør betræde, kunde dette jo nok forklares ud fra det 
almindelige jødiske Synspunkt: . levitisk Renhed — og Josefos 
selv har muligvis forstaaet det saaledes, idet han om Deltagerne 
bemærker, at de var nad-aQoi — men naar det tilføjes, at de gik 
ind i Spisesalen »som i en HeUigdom« (é/g ayiov ti réptvoc), 
viser dette Udtryk dog sikkert hen til, at Essæerne efter Badet 
har følt sig som noget mere end levitisk rene. Og denne Opfattelse 
bestyrkes, naar vi hermed sammenstiller Bestemmelsen om, at 
hvis Medlemmer af to forskellige Grader kom til at røre ved 
hinanden, maatte den høj eststaaende straks tage et Bad, idet 
vi tillige mindes, at denne Foranstaltning sandsynhgvis særMg 
havde Betydning ved de fælles Maaltider. Dersom nemlig det forud- 
gaaende Bad havde været en Renselse i almindehg jødisk For- 
stand, maatte alle Deltagerne være blevet rene — hge rene, og 
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dermed var det udelukket, at der kunde være Tale om nogen 
Risiko ved indbyrdes Berøring^). Essæerne har følgelig ment, at 
Badet skænkede enhver især det forskellige Maal af HeUighed, 
som han nu efter sin Ordensgrad var i Stand til at rumme; og 
denne Hellighed maa altsaa være forestillet som noget overnatur- 
ligt, nærmest vel som en guddommelig Kraft, som det gjaldt at 
holde fast paa. Faktisk bUver Vandet ofte i mere primitive Re- 
Hgionsformer paa Grund af dets for al Livsvirksomhed saa be- 
tydningsfulde Rolle betragtet som et guddommeKgt Element; man 
tænker sig, at ved at dykke ned deri kommer Mennesker i For- 
bindelse med Guddommen; og lignende Forestillinger kan meget 
vel have eksisteret hos Essæerne, thi om deres Efterkommere 
Sampsæerne konstaterer Epif anios, at »Vandet ærer de, og de betragter 
det som en Gud, idet de næsten paastaar, at Livet hidrører 
derfra«^). Udfra en saadan Betragtning forstaar man, at Sam- 
fundets Medlemmer efter Badet bevægede sig ind i Spisesalen 
med en Følelse af, at de kom ind i en Helligdom; de gik jo nu med 
Bevidsthed om, at de gennem Vandet var kommet i Besiddelse 
a,f en guddommehg Renhed og Kraft; derved blev de i Stand til 
a,t tilegne sig nye overnaturlige Goder, der tilbødes dem i det 
heUige Maaltid, og Forventningen derom kunde jo ogsaa nok 
fylde dem med Ærefrygt. Med saadanne Forestillinger er vi imidler- 
tid kommet over i en helt anden Sfære end den almindelig jødiske: 
Badet har faaet sakramental Betydning, hvad Lustrationerne 
indenfor den officielle Jødedom ikke havde (cfr. Bousset, Rel. 
des Judent.^ p. 230). 

Og til den HeUighedskarakter, som disse Tvætninger forlenede 
Essæerne med, svarer, at de derefter iførte sig isgcii io&'^TSQ. 
Ganske vist er Josefos' Meddelelser herom noget uklare; han be- 



'■) Ogsaa af en anden Grund er det usandsynligt, at denne Bestemmelse skulde 
skyldes levitiske Renhedshensyn. Man maatte nemlig i saa Tiltælde nærmest tænke 
paa Frygt for at komme til at forsynde sig mod Lev. 15, og da adskillige Jøder rimelig- 
vis af praktiske Grunde har søgt at skjule deres Urenhed, kunde det efter Samvær 
med fremmede nok være det forsigtigste for alle Tilfældes Skyld at tage det fore- 
skrevne Bad; faktisk spillede i7|-[ en stor Rolle i de senere Renhedsspekulationer. 
Men af Essæersamfundets egne Medlemmer, selv om disse ogsaa tilhørte en lavere 
Grad, kunde det dog ikke befrygtes, at de vilde se gennem Fingre med en mulig 
paadraget Urenhed og ved at forplante den videre ogsaa bringe deres Ordensbrødre 
i Ulykke; de maatte jo tværtimod selv, dersom noget besmittende tilstødte dem, 
straks give sig i Færd med deres Renselse. 

*) Tcn'/iTjTai Si TO v8(0Q, ml rovzo (»s %^bov Tjyovvtai, e^sSov cpdaxovtf.g 
slvat tijv ^cjTjv £« TOVTOV (Hær. LUI i Dindorf II, p. 508, 24 f.). 
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retter Bell. II 129, at Deltagerre før Badet ifører sig nogle 
6MTtciGf4aTa af Linned, og i § 131 hedder det saa efter Beskrivelsen 
af det hellige Maaltid : sfcsid-' mg isgag nara^éfitvoi rag ia&tjrag. 
Da der ikke er omtalt nogen Skiften af Klæder i Mellemtiden, 
kunde man deraf slutte, at det var disse aKenaafAaTa, som altsaa 
havde været med i Vandet, der udgjorde den hellige Dragt. Men 
det er dog næppe rimeligt, at Essæerne under hele Maaltidet skulde 
have beholdt de vaade Klæder paa, selv om noget saadant i det 
varme Khma ikke vilde være saa sundhedsfarligt som i vort; 
nærmere ligger det at identificere de nævnte oitsitdaf^aTCc med 
de TtSQi^mfAara, som Novicerne efter Bell. II 137 (8, 7) fik ud- 
leveret; og hvis »Bælte«, »Forklæde« er en rigtig Betegnelse for disse 
Klædningsstykker, éynes de da ogsaa utilstrækkelige til andet end 
netop til at bade med, en Anvendelse, hvor det kun drejede sig 
om, at Skamdelene ikke kom frem for Solens Lys. Den »hellige 
Dragt« kunde man saa finde i den éad-ijg X£Viifj, som Novicen lige- 
ledes fik udleveret; thi nogen større Vanskehghed volder det næppe 
at antage, at Josefos kan have glemt at meddele, at man efter 
Badet ifører sig en hvid Dragt. I denne Sammenhæng hører da 
muligvis ogsaa BeU. II 123 (8, 3), hvor det hedder: to yaQ avxfjisiv 
év iialo) rirf-evrai' lf:V%siiÅOveiv re åianavTog', dette Ud- 
sagn forstaas vel i Reglen saaledes, at Sekten bestandig gik hvid- 
klædt; baadé de grove Kapper om Vinteren og de billige Under- 
kjortler til Sommerbrug, som Filon (Præp. evang. VIII 11, 6 Hei- 
nichen I, p. 397) omtaler, skulde herefter altsaa være hvide, og 
dette er naturligvis muligt; men udelukket var det ikke, at dm- 
navr og kunde bero paa en Unøjagtighed hos Josefos, saaledes at 
han i Virkeligheden dermed kun havde ment den Festdragt, som 
Medlemmerne bar ved de heUige Maaltider, og som altsaa No- 
vicerne straks fik udleveret for at have den, naar de en Gang 
blev fjUiTSXovTéc. Men hvorledes det nu end forholder sig hermed, 
fremgaar det tydehgt af det før anførte Citat fra § 131, at Sekten 
har haft en særegen Dragt, en éGd-Tjg kgå til Brug ved det heUige 
Maaltid; man kunde i særlig Forstand kalde denne en Ordens- 
dragt, for saa vidt som den sikkert har haft specielle Distinktioner 
for de forskellige Grader; men hvorledes den i øvrigt har set ud, 
lader sig jo paa Grund af Kildernes Mangelfuldhed ikke sige. 

At det endelig stemmer godt med Badets sakramentale Ka- 
rakter, at det skulde foretages \pvxQoig våaaiv (Bell. II 129 [8, 5]), 
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vil senere blive nærmere omtalt. Her skal det kiin anføres, at i 
Pseudoklementinerne findes ogsaa Spor af saadanne Tvøetninger 
forinden Maaltidet; det har været en meget betydningsfuld Skik, 
som har formaaet at holde sig længe. Desværre foreligger der 
nu kun Antydninger deraf i toere lejlighedsvise Notitser, og vi 
faar ingen Oplysning om, hvilke Forestillinger man har forbundet 
dermed; der berettes kun selve Kendsgerningen. Hom, VIII 2 
bader Peter før det fælles Aftensmaaltid : ■d-aXccaarj Xovocc/lisvos 
dari'k&mv mi airmv gvv toig nqoodoiQ (ÅeraXa^mv éanéqac, 
mmaralu^omric, V7iv(oa6V', ligesaa IX 23: avrog Xovaafisvog 
ital TQO(pijg juataXa^mv vttpcogsv, og X 26: tcov ovv ctXXcoP 
dvaxooQijGavTcov 6 nétQog iv tco énsl våQOxoeim KovGafievog 
Gvv roig d-eXfjGaGi, %afial GtQCod-^vai ni-XfVGccg vreo rtva 
TTVitvTjv TMV dévåqoiv KOfirjv åid tijv aatdv, nat å^iav 'é'xa.G* 
rov KaraTiXi&ijvai éiroiTjGsv' mi ovtm TQoq)ijg f/,n£Xa^ofi€P, 
Baade dette og den følgende Skildring af Maaltidets Forløb 
minder stærkt om de tilsvarende Skikke hos Essæerne. Her- 
hen hører ogsaa Hom. V 30, hvor Peters Tilhørere vil besøge 
Appion : nat dtj XeXovfievov ccutoi' ijdrj nar sXccf^^avofiåv é(p 
éroifjo) TfjaTTS^ri; og ved Skildringen af Klemens' Moders Daab 
(Hom. XIV i), som fandt Sted iv GMnivm t^s d-aXmGrig tonoy, 
hedder det: tjfisig ds ol ddsXtpoi, roav yvvaizSv laqiv afjia 
ddeXtpm mt dXXoig tigIv VTtox(OQi]GavT€g mi XovGafievoié 
Senere: fisra laavcig dé mqag 6 nérqog éXd-mv, rov dgrov sir 
bvxaQiGria 'nXaGag mi énid-Hg a'Aag, rri ^.rp;qi 7i()iorov éTiédtO' 
MV nat fi€r avrijv tjitiiv roig vtoig avrt^g. 

Ud over de fem alt nævnte Tilfælde og et særskilt, som senere 
skal omtales, hører vi ikke mere om Essæernes Bade; men det er 
før bemærket, at Josefos ikke behandler denne Praksis under ét, i 
hvilket Tilfælde man naturhgvis maatte have ventet Fuldstændig- 
hed, men det sker altid i Sammenhæng med andre Skikke, paa 
hvilke Hovedvægten synes at ligge. Det er derfor muhgt, at Sekten 
kan have anvendt Tvætninger ved endnu flere Lejligheder; men 
selvfølgehg lader der sig intet sikkert sige herom; det vil jo altid blive 
Gætninger. En enkelt af disse har dog Krav paa nærmere Omtale. 
I de pseudoklementinske Skrifter finder vi et Par Gange 
nævnt, at Peter badede sig før Morgenbønnen; i TripoHs begynder 
han sin Dag XovGccjUsvog 6i{)- ovtm ev^dfisvog iicad^sG&fj (Hom. 
X i), og den følgende Dag gaar han ligeledes ud til det derværende 
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vdQO%otiov, onwg Kovadfievog evlijrai (Horn. XI i), i hvilket sidste 
Tilfælde hans Ledsagere følger hans Eksempel; i denne Forbindelse 
henhører vel ogsaa Epifanios' Meddelelse om, at UsQiodoi UétQov 
skildrede Apostlen roe uito'O zaih rj/usgav ^auTt^o/Lihov ayvtouov 
'évtvisv (Hær. XXX 15 Dindorf II, p. 107 25 f.). Badet før Morgen- 
bønnen minder nu om de i Talmud omtalte rT'"'hUJ "»bar, hvillce 
man, som tidhgere (p. 6of. og 67) bemærket, undertiden har villet 
identificere med Essæersekten. Hovedstedet for vort Kendskab 
til disse Mennesker er Tosefta Jadajim II: »Morgendøberne sagde 
til Farisæerne: Vi anklager Eder,| fordi I udtaler Navnet om 
Morgenen uden at have badet. Farisæerne svarede: Vi anklager 
Eder, Morgendøbere, fordi I udtaler Navnet fra dette Legeme, 
hvori der er Urenhed«^). Af den første Passus synes at fremgaa 
med Sikkerhed, at r"'-'nil5 "»ba'j tog deres Bad for at forberede 
§ig til Morgenbønnen, hvori Guds Navn forekom. Hvad Farisæerne 
mener med deres Svar, er ikke helt klart; rimeligvis vil de dermed 
kun sige: »Eders Bad nytter ikke noget, eders Legeme vedbhver 
trods dette at være urent«. Hyppigt finder man deri en Bebrejdelse 
for levitisk Urenhed, paadraget ved en natlig PoUution, og Hen- 
sigten med Lustrationen skulde da være at rense sig herfor^). 
Men dette er næppe sandsynligt. Benævnelsen »Morgendøbere« 
forudsætter, at de tog deres Bad hver M-orgen; thi ingen vilde 
jo dog falde paa at give dem et saadant Navn, hvis det kun skete 
en enkelt eller nogle faa Gange om Maaneden; og at de ; skulde 
have foretaget Lustrationen dagligt, fordi de ikke med Sikkerhed 
kunde vide, om der ikke i Nattens Løb var passeret dem noget, 
er heller ikke rimehgt. Men hvad enten den ene eller den anden 
Forstaaelse er den rette, er det umuligt nærmere at afgøre, hvilke 
Mennesker der i dette Udsagn er sigtet til; og et Par andre Steder, 
hvor »Morgendøberne« nævnes, er lige saa uklare. Jer. Berakot 
III 6 (Schwab I, p. 64) fortælles det, at da Rabbi Chanina pas- 
serede de varme Kilder ved Liberias og saa Morgendøberne, sagde 
han: »Hvad gør n"''^!TllJ "»bs:: her? Lad dem dog gaa hen og 
lære«. Men senere befalede han ogsaa dem af sine Disciple, som 



'•) stedet er citeret efter Gråtz, der (Geschichte der Juden * III, p. 700) mener 
at give en rigtigere Tekst: Diyj^B DD"'bj' isbrnp n"'"in«5 ■'bSTJ D'^'^'QIN 

isbrnp D-'irrs D-'-'^aiN jnb-'aa Nba r'-^rmja ayjn ns< c-i-'sr/a Dr^w 
• T\i^'■c^T^ la la-'-a t{\yn ya o^jn n« Q-'n-'ST'a anj^yj Tp-^m ■'barj Li2-h^ 

2) Saaledes f. Eks. Brandt, Jiid. Bapt., p. 49- 
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havde det Behov, at rense sig. Imidlertid viser denne Fortælling 
jo kun, at Rabbi Chanina ansaa et Bad for nødvendigt til Ren- 
selse for levitisk Urenhed; men den udtaler intet om, at »Morgen- 
døberne« har handlet af det samme Motiv; hvis Rabbien havde 
ment dette, vilde han næppe have dadlet dem. I den babyloniske 
Talmud (Berakot 22 a Goldschmidt I, p. 79) spørger Rabbi Josua 
ben Le vi, hvilken Nytte Morgendøberne har af deres Bade; en 
Af skylning -med 9 Qab Vand var jo dog tilstrækkelig. Derpaa 
svarer Rabbi Chanina, at de ældre Autoriteter havde forlangt 
40 Sea Vand; et saadant Kvantum var det ikke altid let at til- 
vejebringe, og Tanken derom kunde undertiden afholde Mennesker 
fra Utugt. Men noget egentUgt Svar paa Rabbi Josuas Spørgsmaal 
indeholder denne Oplysning dog ikke; thi n"''^ni25 "'b^'j, som 
badede hver Morgen, kunde dog ikke derved afholdes fra Utugt. 
Rabbi Chaninas Refleksioner over Fædrenes Overlevering (nemlig 
om, hvor vidt der krævedes 40 Sen Vand og Neddykning, eller 
om 9 Qab og Af skylning var tilstrækkeligt) tager kun deres Ud- 
gangspunkt i Morgendøbernes Badepraksis, men indeholder intet 
om de ForestiUinger, som disse selv har forbundet dermed. 

Vor Viden om r"'"iffiå "' blD'j er da indskrænket til, hvad 
der kan sluttes af deres Navn alene. Det er muligt, at de kun be- 
tegner en strengere farisæisk Retning, thi ogsaa Rabbinerne opstillede 
den Fordring, at man efter Urenhed^) skal bade før Fremsigelsen 
af y-oni og nbsr ; hvis man ikke har LejHghed dertil, tør man 
kun fremsige Bønnerne i Tanken, ikke med Ord (cfr. Brandt, 
Jiid. Bapt., p. 53). Men det er ogsaa muligt — og efter den Kritik 
at dømme, som Morgendøberne var Genstand for fra Farisæernes 
Side, er dette det sandsynligste — at der her foreligger et Vidnes- 
byrd om en mere sekterisk Bevægelse, hvor en baptistisk Praksis 
havde faaet Indpas^); men hvor nær eller hvor fjernt denne i 
øvrigt har staaet Essæismen, derom lader sig intet sige. 



^) En saadan paadrog man sig ved Pollution efter Lev. 15, 1 6 og paa Josefos' 
Tid (C. Ap, II 203 [24]) tillige ved Samleje. Hvor vidt denne Anskuelse allerede 
foreligger i P, er omstridt; Lev. 15, 18 forstaas af de fleste Forskere saaledes, at 
baade Mand og Kvinde efter Samlejet skal bade; bedre vilde det dog passe saavel 
med Bestemmelsens Ordlyd som med de Omgivelser, i hvilke den findes, om der der- 
med var sigtet til et Undtagelsestilfælde; cfr. Konig i R. E. XVI, p. 565 ff. For den 
Tid, der her kommer i Betragtning, er imidlertid Forstaaelsen af P uvæsentlig. 

2) Forfatteren til Judith har overleveret os Spor af en lignende Betragtning. 
13, 7f. hedder det om Heltinden: Kai §^fitOQSV£To Kata vmta sig trjv cpåqayya 
BatTvlovtt v.ai i§aitti^iTo (iv ri) ^tapsju^oi^ er Dittografi fra foregaaende Linie; 
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Paa samme Maade maa der dømmes om det bekendte Ud- 
sagn i III Bog af de sibyllinske Orakler, hvis Aifattelse efter de 
allerfleste Forskeres Mening (Schtirer III, p. 571 ff.) skal ansættes 
til en Gang i det andet førkristelige Aarhundrede. V. 591 ff,, som 
hører til de almindehg anerkendt jødiske Bestanddele af III Bog, 
hedder det: a/lA« ya^ adgovai, tvqoq ovQavov mh'vag ayvac, 
OQ&Qiot fi| svvfiQ aki XQoa dyvi^ovTsg våari ual tifimai fiovop 
TOP del fifåsovra d'&dvatov aal msira yoveig; liQoa er 
Klemens Aleksandrinus' Læsemaade, som Geffcken i sin Udgave 
(p. 78) og Lanchester i Oversættelsen hos Charles II, p. 389, følger^). 
Der er da her sagt, at de paagældende tidligt om Morgenen 
{oQd^Qioi), naar de har rejst sig fra deres Leje, opløfter deres 
Hænder mod Himlen til Bøn, idet de bestandig renser deres 
Legeme (Hud) med Vand. Lanchester bemærker; »The insistence 
on lustration is specially Essene«, og med de opløftede Hænder 
kunde man sammenligne, at ogsaa Therapeuterne éndv S-edamvrai 
TOV ijXiov dvl(5%ovTa, Tag %elQag dvaTslvavreg elg ovQavov, 
6vrjjj,sQiav ual d)i,7j&sictv énsvxovTai (D. Y, C. 89 M. II 485 fin). 
Forudsat,« at SibyUinerne ikke bestaar af smaa, oprindelig slet ikke 
sammenhørende Orakler, kan der imidlertid med det anførte Ud- 
sagn næppe være sigtet til Essæerne af Hensyn til den Betydning, 
som i de foregaaende Vers tillægges Ofrene; V. 573—79 indeholder 
i hvert Fald Ideer, der vanskehgt kan være essæiske; og vi gør 
derfor vistnok rettest i at betragte V. 591 ff., som fremgaaet af en 
jødisk Kreds, hvor baptistisk Praksis havde vundet Indpas, uden 
at den derfor just i alle andre Henseender havde tilegnet sig de 
essæiske Lærdomme^). Er da hverken rr'inuj "'bai: eller de i 



cfr. Cowley hos Charles II, p. 263) inl z^g JtTjyrjs tov våuTog. xai æg avf^tj, såésTO 
TOV KVQiov &SOV 'lOQttr^^X n. r. 1.. Cfr. ogsaa Aristeasbrev § 305 Wendland, p. 80: 
æg ås tO'og sort nasi xolg 'lovSaioig, dnovi'^ufievoi rrj ^aldeef} Tag %sIq(xs, 
tog UV sv^mvtai ngog tov &s6v, izgénovTo ngog Trjv avdyvwstv «. r. A. 

^) Haandskriftgruppen ø har xégag, ?P v.Hgcig; Klemenscitatet findes Pro- 
trept. VI 70 Ståhlin I, p. 53, 22 ff. 

2) Umuligt er det ikke, at der har eksisteret en jødisk Sekt »Sibyllisteme«, 
som i mange Henseender stod Essæere og Therapeuter nær; til dem maatte da vel 
ogsaa det »essæiske« Sted fra Or. Sib. IV 165 ff. henføres (cfr. Friedlånder, Der 
vorchrl. jiid. Gnosticismus, p. 10). En saadan Sekt anføres af Kelsos, men vi har kun 
Navnet overleveret, thi Origenes' Bemærkninger dertil viser, at han intet som helst 
ved derom: ilm 8é (se. 6 Kélaoi) rivKg thai kuI Si^vKhaxag, Tå%a nagw 
KOVGug TivSrv hynalovvTcov rolg olo(iévoig 7cgoq)rJTiv yeyovfvai Tf}v iH^vXkav 
Kai 2i§vXh(itag rovg roiovTovg yiahcdvTcov (C. Gels, V 61 Koetschau II, p. 65, 
10 ft). 
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Sibyllinerne skildrede Baptister Essæere, bortfalder dermed Støtte- 
punkterne for Antagelsen af et essæisk Bad før Morgenbønnen. 
Dét er jo muligt, at Sekten alligevel har kendt den Praksis, som 
Pseudoklementinerne tillægger Apostlen Peter, men noget Bevis 
herfor lader sig som sagt ikke føre. 

Forinden vi gaar over til at behandle det sjette og sidste 
Tilfælde af essæisk Daabspraksis, som vi har bevidnet, omtaler 
vi kortehg den Maade, paa hvilken den maa tænkes udført. Om 
Tvéettelserrie benytter Josefos bestandig Udtrykket aizolovsad-ai 
(Bell. II 129 [8, 5], 149 [8, 9], 150 [8, 10]) samt en enkelt Gang 
kovT^ov (Bell. II 161 [8, 13]), og man har da fundet det paa- 
faldende, at Betegnelsen ^aTtri^md'at eller ^dnrsiv ikke forekom- 
mer^); men i LXX var jo Xovead-at det almindehge Udtryk om 
de levitiske Renselser (svarende til hebr, ytTs Lev. 14, 8. 9; 
i5» 5- 6- 7- 8. 10. II. 13. 16. 18! 21. 22. 27 o. s. V.), og som saa- 
danne har vel Josefos opfattet dem; at han Ant. XVIII <ii7 (5, 2) 
bruger jianTiGfiog og ^diiTiGiq, har sin Grund i, at der her er 
Tale om ^laaavvov tov éitmaXovfjiévov ^anriGrov, hvilken Be- 
nævnelse naturligvis maatte lægge Anvendelsen af de rodbe- 
slægtede Udtryk meget nær^). Nu foregik de gammeltestamentUge 
Ablutioner i Reglen ved et Bad, ikke derimod ved en Afgnidning 
eller Skylning med Vand^), hvad lovea&ai i og for sig kunde be- 



^) Saaledes W. Brandt, Die jiid. Bapt., p. 69. 

2) At Johannes benævnedes o ^ am tor ris hænger rimeligvis atter sammen 
med Arten af hans Daabsvirksomhed, der kun tilsigtede et enkelt Bad til Ind- 
førelse i hans Discipelsamfund, derimod ikke stadigt gentagne Tvættelser som de 
hidtil omtalte essæiske; om Bannus bruges Xovi6&ai. 

^) Sikkert med Urette forsøger Brandt (Jiid. Bapt., p. 28 ff.) at gøre gældende, 
at man ofte har klaret sig med en Afskylning, dels fordi Palæstina var saa vand- 
fattigt, at man ikke overalt kunde faa Lejlighed til at komme i tilstrækkelig dybt 
Vand, og dels navnlig fordi der saa sent som paa Kronistens Tid ikke i Templet 
fandtes et Bassin eller anden Indretning, hvor Præsterne kunde foretage deres 
Renselser ved Neddykning; dette sidste vil han slutte af, at Kronisten ikke ante- 
daterer en saadan til det salomoniske Tempel 2 Kr. 4, 6. Men hertil er dog at sige, 
at Kronisten netop dér anfører, at Kobberhavet benyttedes af Præsterne til Tvæt- 
ning; og vel var det højst upraktiék til saadant Formaal, men man kan dog ikke 
sige, at et Menneske, som havde villet bade i Kobberhavet, ikke var kommet derfra 
tned Livet; saafremt der blot havde været en Stige udvendig og indvendig, S5mes 
jo netop Bassinets Dybde, 5 Alen = 2,45 m, passende til et Bad, da det jo vanskelig 
kunde være fyldt lige til Randen. Under alle Omstændigheder kimde Kronisten 
meget vel tænke sig, at dette Kobberbassin tidligere havde gjort samme Tjeneste 
som en anden Badeindretning' i det eftereksilske Tempel.; i det herodianske be- 
nyttedes efter den talmudiske Overlevering (Joma c. III) m")gn TPl3k ^ 
dette Øjemed. 
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tyde, og der er Grund til at antage, at ånoloveG&ai hos Josefos 
staar i samme Betydning. Herfor taler dels de aKaTtda/LiaTtt, som 
ifølge Bell. II 129 (8, 5) Mændene, og de évåvfiarcc, som efter BeE. 
II 161 {8,13) Kvinderne var iført, medens Renselsen stod paa; 
saadanne Klædningsstykker passer dog bedst til et Bad, hvor 
man dykker ned under Vandet, medens de vilde være temmelig 
generende ved en Af skylning eller Bestænkelse; dels tyder herpaa 
ogsaa Udtrykket sig sv GVva&Qoi^ovrai %mQiov (Bell. II 129 
[8, 5]), idet dermed rimeligvis betegnes det Vandløb i' Nærheden, 
hvor Badningen kunde foregaa. At »Stedet« var under aaben 
Himmel, fremgaar af, at Lustrationen foretoges ipvxQOiQ ijåaoiv, 
i Badehusene blev Vandet nemlig i Reglen opvarmet. 

Man kunde nu spørge, hvor Essæerne da under aaben Himmel 
har faaet LejHghed til at foretage deres Neddykninger. Palæstina 
er ikke rigt paa store Floder, og Brandt (Jiid. Bapt., p. 68) gør 
gældende, at Jordan var den eneste, hvori. man kunde bade hele 
Aaret igennem; han er derfor tilbøjehg til at -antage, at Essæerne 
har badet i Pamme; men dette er dog lidet sandsynligt; thi saa- 
fremt vi har haft "Ret i vor Opfattelse af Badets sakramentale 
Karakter og Essæernes Tro paa derigennem at komme i For- 
bindelse med det guddommelige Element, er det dermed næsten 
givet, at de maa have opstillet Kravet om, at Neddykningen 
skulde foregaa i »levende«, d. v. s. i stedse rindende Vand. Til 
Forestillingen om Vandets guddommelige Kvalitet bidrog det 
nemlig ikke mindst, at det i Floder og Kilder kom strømmende 
fra ukendte Egne; for den primitive Fantasi blev dette let til: 
fra Guddommens Bolig, fra denne selv. Nu er der for de gammel- 
testamenthge Lustrationers Vedkommende ikke mere Spor af 
denne Betragtning; det hedder i Almindehghed blot, at man skal 
rense sig ved at »bade« eUer »bade i Vand«; Hovedvægten Ugger 
utvivlsomt her paa Vandets rent legemligt rensende Egenskaber. 
Et Par enkelte Gange er der dog ogsaa i Moseloven stillet Krav 
om »levende« Vand. Lev. 15, 13 siges det saaledes, at en Mand, 
som er blevet helbredet for Udflaad fra GenitaUerne, 7 Dage der- 
efter skal vaske sine Klæder og bade sit Legeme D''''ln a'''a3 ; 
andetsteds hedder det derimod kun c^n (15,5.6.7,8,10.11. 
16. 18. 21. 22. 27; 16, 4. 24. 26. 28; 17, 15 o. s. V.). Imidlertid gen- 
giver LXX ogsaa i 15, 13 kun vdart, hvorfor der|kunde være en 
vis Sandsynlighed for Brandts Formodning (Jiid. Bapt., p. 25), 
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at QT5h ikke er oprindeligt, men først stammer fra en senere 
Tid, da den Forestilling havde vundet Hævd, at til Renselser 
besad rindende Vand en ganske særegen Kraft. Efter Forskrifterne 
i Lev. 14, 4 ff . slagtes en ren Fugl over et Lerkar fyldt med »1 e- 
vende« Vand; i den blodblandede Vædske dyppes Cedertræ, karmo- 
sinrødt Garn, Ysop samt en levende, ren Fugl, og en helbredet 
spedalsk bestænkes dermed 7 Gange; Fuglen faar derpaa Lov til 
at flyve bort over Markerne, og den spedalske har overstaaet 
Begyndelsen af de vidtløftige Ceremonier, der er forbundet med 
hans Renselse^) ; i Lev. 14, 49 ff . er den samme Fremgangsmaade 
forordnet for »Spedalskhed« paa Bygninger. Endelig i Num. 19 
er Offerdyret en rød fejlfri Kvie, som ikke har været under Aaget; 
den brændes sammen med Cedertræ, Ysop og karmosinrødt Garn, 
og naar man da over Asken deraf hælder »levende« Vand 
(V. 17), faar man et Middel til Renselse af saadanne, som er 
blevet urene ved Berøring med Lig. Baade Lev. 14 og«N.um. 19 
tilhører P ; de anførte Bestemmelser kan saaledes repræsentere 
urgamle Fremgangsmaader, som var blevet praktiseret ned gennem 
Tiderne, og hvis oprindelige Betydning for længst var ganske glemt, 
da de blev kodificeret; men det er paa den anden Side vistnok 
ogsaa muligt, at de kan have indsneget sig paa et temmehg sent 
Tidspunkt, idet Præsteskriftets Redaktor da selvfølgehg heller 
ikke under denne Forudssetning ser andet deri end Ceremonier, 
der nu en Gang er foreskrevne, men i øvrigt uforstaaelige. 

Hvorledes det end forholder sig dermed, .er det sikkert, 
at i den senere Jødedom kom a"'"'rt C^ til at spiUe en stedse 
større Rolle. I Deuterozakarja (14, 8) hører det med til Fremtids- 
forventningen, at paa hin Dag skal der sprudle »levende« Vand 
frem af Jerusalem; og i Misnatraktaten Miqvaot, hvor det ind- 
gaaende drøftes, hvilken Slags Vand der skal benyttes til de for- 
Skellige Liistrationer, er Forudssétningen, at det rindende Vand, 
Kildevandet, er det bedste, og kun Vanskeligheden ved at skaffe 
det til Veje i tilstrækkelig Mængde har medført en Række Lem- 
pelser. Bestemmelserne foreHgger for os i en Redaktion fra Slut- 
ningen af andet Aarhundrede e. Kr. (Schiirer I, p. 121), og de er 
ved de mange Bearbejdelser i Tidens Løb blevet hge saa menings- 



^) Senere (V. 8 f.) hedder det, at han skal bade sit Legeme »med Vand« (ikke: 
»med levende Vand«); man kunde heri se et.yidnesbyrd om, at den første ind- 
viklede Proces tilhørte et andet Lag i Overlevermgen. 
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løse som de fleste andre rabbinske Overleveringer; man sondrer 
saaledes mellem seks forskellige Grader af Badets Kvalitet, bl. a. 
efter hvor store Kvanta af Vandet der er »tilflydt«, og hvor meget 
der er »øst«. Men klart er det under alle Omstændigheder, at den 
bærende Forestilling ved disse Traditioners Udformning, der sikkert 
i sin første Begyndelse gaar tilbage til den førkristelige Tid, er 
Teorien om Kildevandets Superioritet. 

I den ortodokse Kasuistik druknede denne Anskuelses op- 
rindelige Betydning nu efterhaanden ganske, men vi træffer den 
tydeligere hos mere eller mindre hæretiske jødiske Sekter. Hertil 
tør man regne Forfatteren til IV Bog af de sibyUinske Orakler, 
som Schiirer (III, p. 580) med de fleste nyere Forskere daterer til 
ca. 80 e. Kr.; dér hedder det V. 165; ép noTafioig XovGaad-s oXov 
défiai; ctEvaoiaiv. Og i Pseudoklementinerne betones det der- 
næst Gang paa Gang, at Daab og Tvætninger foregaar i »levende« 
Vand {våcoQ ^æv, Contest. Jac. 1, Horn. XI 2,6^); i stedse rindende 
Vand {vdcoQ åévaov, Hom. IX 19^), XI 35), i Havet (Hom. VHI 2, 
XIV i), i Kilderne nærved Havet (Hom. XI 36^). Elchasai fore- 
skriver sine Tilhængere for at neutralisere Bid af en gal Hund et 
Bad i en Floå elkr Kilde (Phil. IX 15 Duncker, p. 466, 27). I det 
kristelige Skrift Didache, der rimeligvis er blevet til i en afsides 
Egn i Syrien ved det andet Aarhundredes Begyndelse*), hedder 
det Hgeledes i Bestemmelserne om Daaben: ^anrlaars eig to 
Qvofia TOV TiaTQOQ %ai tov vlov Kitt tov dy iov nvsvfiaiog év 
våari ^mvTi. Kun for det Tilfælde, at saadant ikke haves. 



^) Paa dette sidste Sted er der endog lagt Profeten, d. v. s. Jesus, følgende 
Udtalelse i Munden: åfiriv v(iiv Xéyoj, édv firj dvayevvrj&rJTE vSari ^éovTi, sis 
ovofitt TtttTQog, vlov, écyiov itvsvfiaToq, ov (iT) eiøéWrjTS sig rijv §a6d£iav 
Trøv oigavav. Rec. VI 9 hedder det kun: amen dico vobis, nisi quis denuo renatus 
fuerit ex aqua, non introihit in tegna coelorum. 

^) Hom. IX 19: ocsvacp irozafia ?/ nrjy^ hmi ys kclv ^aldoejj dnoXovod* 
(tsvot inl TTj TQi6[i(iKaQic>i snovofiaoluiR^c. lY s^: per aquam fontis, autfluminis, 
aut etiam maris. 

^) Teksten lyder: -ual sig vag iv rrj ^aXdeCTj TtXrjdiov ovaag niTjyctg /Sajr- 
Tiaag, hvilket egentlig niaatte oversættes; »døbte i Kilderne, der befandt sig i det 
nærliggende Hav«, hvorved Havets Ligestilling med Kilder som Daabsvand vilde 
være begrundet med, at det ogsaa var et Produkt af Kildevæld; ligesaa hedder det 
XI 35: dyaycav (iS sig rag åv tf/ S'aXdøarj TtXtjøior ovcag nrjydg, æg sig dévaov 
å^dntiasv v8aQ' Men Rec. VI 15 har i Parallelstedeme: in fontibus, qui coniigui 
habeniur mari, perennis aquae mihi haptismum dedit, og senere: ad fontes, quos mari 
contiguos supra diximus. Cfr. Brandt, Jiid. Bapt., p. 94 f. 

*) Cfr. Harnack, Chronologie I, p. 431 £f., og Knopf, Nachap. Zeitalter, p. 
42! Hamacks Datering mellem 131 og 160 er vel temmelig sen; rettere Knopf: 
mellem 90 og 140. 
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tillades det her ogsaa at benytte almindeligt Vand: åav ås fitj 
bxfjs våmQ ^mv, tig aUo våcoQ §ånri6ov' el d'ov åvvaoat. év 
'ipvXQ9> *^ d-egfi^. sav ås dficporsQCi (åi] sxV^i h%sov sig t?jv 
ViSfpalriv TQig våaog (VII i-s)-*-). I Thomasakterne, hvis Grund- 
lag rimeligvis er opstaaet i syrisk-gnostiske Kredse^), foreligger 
et Rudiment af den samme Anskuelse. Den Epiklese, som 
Apostlen foranstalter over en Skaal Vand, hvormed han vil 
helbrede den kyske Ynglings Hænder, lyder nemhg saaledes: 
»Kom Vand fra de levende Vande (t« våura ano tojv våarcov 
r6v ^(ovTcov), det evige, som er os sendt fra de evige. Hvile, 
der er os sendt fra Hvilen, den hjælpende Kraft, som kommer 
fra hin Kraft, som besejrer alt og underordner det under sin 
egen Vilje; kom og bo i disse Vande, for at den HelUgaands Gave 
kan blive fuldkommen meddelt«^). Og ved at vaske sine Hænder 
i dette Vand fik den unge Mand sin Førlighed igen. 

Disse Eksempler, hvis Antal kunde forøges meget betydeligt*). 



^) Saa sent som paa TertuUians Tid sjTies endnu denne Opfattelse af Kilde- 
vandets Fortræffelighed at have holdt sig indenfor visse kristelige Kredse. De 
bapt. 4 (Oehler I, p. 623) skriver den berømte Kirkelærer rimeligvis i bevidst Mod- 
sætning til saadanne Meninger: nulla disiinctio est, mari quis an stagno, flumine 
an fonte, lam an alveo diluatur. Men hans Begrimdelse af denne Paastand er ganske 
vist ikke mindre besynderlig end den Betragtning, der ligger til Grund for Kravet 
om det »levende« Vand. 

2) cfj., Hamack, Chronologie I, p. 545 ff. Kirsop^ Lake, E. R. E. II, p. 388, 
lokaliserer dem til Egnen omkring Edessa. 

^) Acta Thomae c. 52 Bonnet II 2, p. 168, 15 ff. Med Rette gør Bousset, 
Hauptprobl. der Gnosis, p. 280, opmærksom paa, at den sidste Sætning med Om- 
talen af den HelUgaands Gave er ganske fremmed for Sammenhængen, hvor det 
jo kun drejer sig om at helbrede Ynglingens Hænder. Det er en Kristianisering 
af Udsagnet ud fra Tanken om den HelUgaands Meddelelse i Daaben. Primitiv er 
derimod den Forestilling, at Vandets Kraft beror paa, at det er kommet fra de gud- 
dommelige evige Vande; derfor Bønnen til disse om at sænke sig ned og bo i de 
jordiske. 

*) Hos de gnostiske Sekter var Troen paa det »levende« Vands Kraft vidt 
udbredt. Saaledes hos Sethianerne, hvor der er Tale om at drikke det; om Sektens 
Forløserskikkelse hedder det nemUg: åXXa yåg (itra vo ra év (nqxQa [ivGTi^Qia 
fiVGUQcc iiatl&siv dnsXovcttTo Jtai 'snis to tcott^qiov ^åvvog vSazog aXlo- 
(lévov, og Virkningen heraf fremgaar af Fortsættelsen: J) 8sl ndvtats ntslv Toy 
(isllovTa, d7io8i8va}{S(S&ai rr/v 8ovXi'k}}v (Uopqp^v nal i7tsv8v6ci6&ai hSviia 
ovQuvtov (Hippolyt, Phil. V 19 Duncker, p. 206,753.). Ligesaa hos Justins Til- 
hængere; i Baruks Bog har Hippolyt læst, at den, der optages i deres Samfund, 
nlvsi 1X7^0 vov ^covTrog vSaTog, otisq éazl Aovrpov avTois, åg vofii^ovei, ntiyr} 
^covTog vSazog åXXofiivov (Phil. V 27 Duncker, p. 230, 79 f.). I det følgende 
findes samme Adskillelse mellem himmelske og jordiske Vande, som forelaa i 
Thomasakterne; thi der er gjort Skel mellem to Slags Vand: dels det, som er under 
den onde Skabnings Himmelhvælving, h ^ Xoiiovrui ol xo'ixol xai i^vxlkoI 
av&Qcanoh og dels det levende Vand over den godes Hvælving, év a> 
Xovovrai ol jtvsv[iatiKoi ^mzsg av&Qconot m. t. X, 
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er alle heiitet fra de samme Egne, hvor ogsaa Essæersamfundene 
liiaa antages at have haft hjemme; og naar der i Sektens mniddel- 
bare Nærhed findes saa mange Vidnesbyrd om en Anskuelse, der 
vilde passe fortrinligt til dens egen Betragtning af Badets Betyd- 
ning, kan det vistnok være berettiget at anvende en Analogislut- 
ning. Essæerne har da ogsaa efter al Sandsynlighed krævet, at 
deres Tvætninger skulde foregaa i »levende« Vand, Under denne 
Forudsætning forstaas det let, at Josefos fremhæver, at Sekten 
badede ipvxQoig våaat, ja muUgvis er »koldt« og »levende« i denne 
Forbindelse ganske synonyme; herpaa kunde det i hvert Fald tyde, 
at det om et af Elchasæernes Bade hedder, at det skal udføres i 
»koldt« Vand (Phil. IX i6Duncker, p. 468,42), og om et andet 
dermed ganske ensartet, at det skal foregaa i en Flod eller en Kilde 
(Phil. IX 15 Duncker, p. 466,27). Og man indvende ikke her- 
imod, at et saadant Krav var uigennemførUgt for Essæernes Ved- 
kommende paa Grund af Landets Fattigdom paa dertil egnede 
Floder. Thi hvis de kun i Nærheden af en Kilde gravede et Bassin 
med Tilløb fra denne og Hgeledes med Afløb, vilde de jo dermed 
have den ønskede Lejhghed til at bade i »levende« Vand. Et saa- 
dant våQOXOåiov fandtes efter Pseudoklementinernes Fremstilhng 
(Hom. X I. 26, XI i) i TripoHs, hvori Peter og hans Ledsagere^) 
kunde foretage deres Tvætninger, og X i betegnes det udtrykkeligt 
som vdQO%oblov (xéya, sig o åii^vtnm irXovotov eggssv våcoQ. 
En lignende Indretning turde sikkert i mange Tilfælde være ment 
med Josefos' ubestemte Udtryk: sig €V avvad-Qol^ovrai xtaqlov 
(BeU. II 129 [8, 5]). 

Efter denne Digression gaar vi endehg over til den sjette og 
sidste Form for essæisk Daabspraksis, som vi hidtil ikke har ind- 
draget i Behandlingen. Meddelelsen herom findes som sædvanUg 
i en ganske kort og tilsyneladende ret tilfældig Notits hos Josefos, 
men den er ikke desto mindre et Vidnesbjnrd af den allerstørste 
Betydning. I Skildringen af Noviciatets forskellige Trin (Bell. II 
137 ff. [8,7]) berettes det, at den vordende Essæer efter et, Aars 
Prøvetid træder Ordenen nærmere ««i naéafymrsQcov tSv THQog 
ayveiav våaTCOV (ÅtraXa^^avsi (138). Dette Udtryk oversæt- 
tes nu i Reglen: »og han faar Del i de renere. Hellighed virkende 



1) Hom. XI i: ofioims tb aal r][isig dKo}.ov&ws énof^Ga/iev- X 26: avv 
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Vande«, hvilke da forstaas som de alt nævnte, i § 129 (8,5) om- 
talte Bade før Maaltidet; dertil faar Novicen altsaa Adgang allerede 
efter et Aars Forløb, men først efter to Aars yderKgere Prøvetid 
faar han Lov til at deltage i de fælles Maaltider. Nu stemmer det 
ganske vist med denne Opfattelse, at de renere Vande skal virke 
Hellighed, thi i § 129 er Badet før Maaltidet netop benævnt 
åyvsia'^). Men alligevel er den sikkert ganske uholdbar. Man 
maa nemlig derimod først indvende, at Tvætningerne før Maaltidet 
i Teksten er saa langt fjernede fra Stedet her, at det ingenlunde 
for Læseren er umiddelbart indlysende, at der er sigtet til dem; 
selv nqoi dyvdav indeholder næppe tilstrækkehg Vejledning i saa 
Henseende. Dernæst kommer Komparativen 'xad-agmrégmv ved 
denne Gengivelse til at svæve saa underligt i Luften; man spørger: 
renere end hvad? og Svaret maa vel bUve: renere end de Lustra- 
tioner, Novicen underkaster sig i det første Aar^); man maatte 
derved fortrinsvis tænke paa Bad efter Nødtørft, hvad^dog Hgger 
temmelig fjernt. EndeUg — og det er 'punctum saliens — - hviler 
Oversættelsen paa en grammatisk Unøjagtighed; man gengiver 
nemhg, som om Teksten havde lydt mi tmv xad-agmTe^æv 
TVQog dyveiav vådrcov, men Artiklen staar netop ikke foran iiaS-a- 
Q«iT€Qmv, men derefter; den sproghgt korrekte og umiddelbart 
mest nærliggende Gengivelse bhver da: »faar Del i Vande, som er 
renere end dem til HeUighed«; hvis Verbet havde krævet Akkusativ, 
vilde Konstruktionen have været nat na&aQoaréQct tcqv tcqoq 
dyvåiav vdccTcov, Med denne Oversættelse bortfalder aUe de 
nævnte Vanskeligheder, og Meningen bhver ganske klar^). Vandene 
ngoQ dyvsiav betegner da de Lustrationer, som stadig gentages, 
ikke specielt dem forud for Maaltidet, men samtUge de forskeUige 
Arter, vi har omtalt i det foregaaende; hvorvidt Novicen allerede 
i det forløbne Aar har haft LejHghed til at gøre Brug af dem alle, 
derpaa Hgger ingen Vægt; der skal kun siges, at han, idet han 
passerer det første Trin paa Ordenens Rangstige, faar et Bad af 



■"•) Saaledes f. Eks. E. G. Bengel, Uber das Alter der jud. Proselytentaufe, 
p. 83 f. 

®) Forfejlet er det utvivlsomt, naar man som f. Eks. Treplin, St. u. Kr. 1900, 
p. 69, gør gældende, at de i § 138 omtalte Tvætninger har større Renhed end de i 
§ 129 nævnte, fordi disse sidste kun angaar Legemet, medens de første — hvad 
TTQO% åyvsiav viser — tager Sigte paa Sjælen. 

') Denne Forstaaelse synes ogsaa at ligge til Grund for Hippolyts Gengivelse: 
v.al KuQ'UQCOTéQCog dnokoverai rj ro nQOzegov (Phil. IX 23 Duncker, p. 478, 71 f.)- 

14 
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en renere og højere Art; dette er ved Komparativen hævet op i 
en helt anden Sfære end Badene -jtqos ayveiaVy og Forklaringen 
herpaa kan næppe være anden end den, at der her er Tale om et 
Initiationsbad^), hvorved vi forstaar en Handling, der foretages 
med et Ordensmedlem, idet han bliver forfremmet til en højere 
Grad, eller rettere: som bevirker, at han rykker op fra den ene Grad 
til den anden; thi det er sikkert meget realistisk tænkt. Saadanne 
Initiationsriter eller Optagelsesceremonier kendes fra de allerfleste 
MysteriereHgioner; og det vilde passe fortrinligt med, hvad der 
ovenfor er blevet fremsat om Essæernes sakramentale Opfattelse 
af Badets Betydning, om de ogsaa havde anvendt det paa denne 
Maade. Forfremmelsen betegnede en Oprykning til en højere Grad 
af Renhed og Hellighed, og noget saadant formaaede netop Vandet 
efter essæisk Tankegang at udvirke. Ved Initiationsbadet foregik 
der da medBaptizanden en virkelig Forvandling; fra at have den 
Natur, som karakteriserede Medlemmerne inden for den Ordens- 
grad, som han tidligere tilhørte, blev han nu ved den underfulde 
Tvættelse 6fiotov6iog med dem i den højere Grad. Dette enkelte 
Bad meddelte altsaa paa en Maade en character indelebilis, og 
vi maa tænke os det udstyret med en Slags Liturgi, der rimeligvis 
har indeholdt adskilligt mere end Baptizandens Vidneanraabelser 
og Løfter om sit fremtidige Liv. At en saadan Initiation fik et 
mere højtidehgt Præg end de ahnindelige, ofte gentagne Bade, 
saaledes at den kunde betegnes som »renere« Vand, er det ikke 
vanskeligt at forstaa. 

Den gennem det interessante Josefossted vundne Erkendelse 
foranlediger os nu til at kaste Bhkket videre ud. Paa jødisk Grund 
har vi nemlig to Fænomener, begge fra førkristelig Tid, som i flere 
Henseender frembyder Lighedspunkter med det essæiske Initia- 
tionsbad; og det fortjener i hvert Fald at overvejes, om ikke de begge 
kunde være opstaaet enten ved direkte Paavirkning fra Essæernes 
Eksempel eller under Indflydelse af de samme Faktorer, som har 
skabt dette Ordenssamfunds Praksis. De to Fænomener er natur- 
ligvis Proselytdaaben og Johannes Døbers Virksomhed, med 
hvilken sidste den kristne Daabsskik sikkert staar i nær Sam- 
menhæng. 



'•) Dette er allerede rigtigt erkendt af Bousset, Hauptprobl. der Gnosis, 
p. 283, og Heitmiiller i R. G. G. V, col. 1087. 
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At nu Proselytdaaben er førkristelig, er ganske vist ofte blevet 
betvivlet, navnlig efter Schneckenburgers betydningsfulde Værk 
derom.^) Men Sagen synes ikke desto mindre ubestridelig ud fra 
den Betragtning, at hvis en saadan Praksis først var trængt igen- 
nem hos de Kristne, da havde Rabbinerne, der fra første Færd 
stod som Kristendommens erklærede Modstandere, næppe efter- 
lignet den; thi hvor store end Forskellene var paa de aandelige 
Virkninger, man ventede sig af dette Vandbad, var dog den ydre 
Ritus saa væsenthg ensartet, at Rabbinernes Optagelse deraf i 
saa Fald kun kunde forklares som Efterligning i Konkurrence- 
øj emed^). At Josefos og Filon tier ganske om denne Skik, betyder 
intet; thi Filon forbigaar jo ogsaa i Skildringen af Essæerne deres 
Tvættelser; ud fra sine spiritualiserende og allegoriserende Ten- 
denser har han aabenbart ikke haft Interesse for sHgt; og de spar- 
somme og tilfældige Meddelelser, som Josefos i Essæerberetningerne 
giver derom, viser, at heller ikke han har betragtet de hyppige 
Bade som noget, der var egnet til at hæve hans Landsmænd i den 
græsk-romerske Verdens Øjne.^) 

De direkte Vidnesbyrd om Proselytdaabens Eksistens er aJle 
efterkristehge. Fra Tiden omkring Aar loo stammer saaledes en 
Ytring af den bekendte stoiske Filosof Epiktet (ca. 50—130). For 
at vise, at det gælder ogsaa i Livet at praktisere de Grundsætninger, 
som man bekender sig til i Teorien, henviser han — i de af hans Di- 



^) Dette Arbejde er mig kun bekendt gennem Referater, da det ikke findes 
paa vore Biblioteker. 

^) Denne Betragtning er med stor Kraft gjort gældende af E. G. Bengel, anf. 
Skr., p. 38 ff. 

^) At Josefos ikke omtaler Proselytdaaben Ant. XIII 257 (9, i), hvor han 
fortæller, at Hyrkan tillod Indbyggerne i nogle idiunæiske Stæder at forblive i 
deres Stad, si nsQiTl^fivoivTo r« cciSola nal voJg ^lovSalcov voiioig ^^p^cacfl'at 
Q'élotsV' ol 8s noQ'q) trjs hutqIov yrjg kccI ttjv jtSQiT0(i7]v kuI rr]v aXli^v tov 
§iov SiaiTciv vnffisivav triv avtrjv 'lovSalois noirjGaGQ'ai, er ikke paafaldende; 
den betegnede jo ikke en saa indgribende Akt som Omskærelsen og kunde ogsaa være 
indbefattet i tjJv aXXi]v diaitav — hvis den allerede var i Brug paa Hyrkan I's 
Tid {135 — 104), hvad jo ikke er nogen Nødvendighed, for at den skal være førkriste- 
lig. Betydningsfuldere er, som Bengel (anf. Skr., p. 113 f.) rigtigt har set, Ant. XX 
34 ff. (2, 3 ff.), hvor Kong Izates af Adiabene vil lade sig omskære. Hans Moder 
frygter for, at dette skal koste ham hans Trone, og truer derfor Ananias, den Jøde, 
som har omvendt Kongen, til at sige, at det er vigtigere at overholde de jødiske 
Overleveringer end at lade sig omskære; man kunde her have ventet, at Ananias ogsaa 
havde henvist til Daaben som en Slags Surrogat for Omskærelsen. Dog, hvis 
Vandbadet gjaldt for en Initiationsritus, kunde det maaske være lige saa farligt som 
Omskærelsen. 

14* 
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scipel Arrian optegnede Samtaler — til Jøderne ^) : nat OTctv tivå 
knaiKfOTsqi^ovTa i'åmfisVi emd-afiev h'ysiv 'om eoTiv 'lov- 
dciiog, akX' mongivsTm* orav ådvaka^r] to nad-oQ to 
TOV §6§a(ÅiiBVov Kai riQrifJiévov, tots aal boti ræ ovTt 
Kai KaXshat lovåaiog (Epicteti Dissertationes II 9, 20 Schenkl, 
p. 130). Pf. ^e^afÅfA,€Pov viser, at der er Tale om et Bad 
en Gang for aUe, hvorved Hedningen blev gjort fiQijfiévov, 
udvalgt, d. V. s. optaget i det jødiske Religionssamfund, 
ikke derimod om gentagne Renselser. Omtrent samtidigt er 
nb''i'j bevidnet i Talmud; bab. Jebamot 46 a (Goldschmidt 
IV, p. 156) er refereret Udtalelser om Betingelserne for at bHve 
Proselyt af to Autoriteter, som Schiirer (I, p. 120) henregner til 
anden Generations ældre Gruppe, d. v. s. hvis Virksomhed falder 
i Slutningen af første eller Begyndelsen af andet Aarhundrede^): 
»Om en Proselyt, der er omskaaren, men ikke døbt, siger R. Elieser, 
at han aUigevel er en Proselyt, thi vi finder det hos vore Fædre, 
at de blev omskaarne, men ikke døbte. Om en, der er døbt, men 
ikke omskaaren, siger R. Josua, at han aUigevel er en Proselyt, 
thi vi finder det hos vore Mødre, at de blev døbte, men ikke om- 
skaarne. De vise (d. v. s. de senere Rabbinere) siger: Naar han er 
døbt og ikke omskaaren, eller dersom han er omskaaren og ikke 
døbt, da er han ikke Proselyt; det bhver han først, naar han baade 
er omskaaren og døbt«. Reglen synes herefter omkring Aar 100 
at være den, at man af en Proselyt krævede baade Daab og Om- 
skærelse, omend Forholdene af og til kunde medføre, at den paa- 
gældende fik Dispensation enten fra det ene eller det andet^.) 



^) At det ikke kan være en Misforstaaelse af Arrian, saaledes at han skulde have 
■betragtet de Kristne som en jødisk Sekt, er paavist af Bengel, anf. Skr., p. 93. 

2) Baade R. Elieser og R. Josua var Disciple af Jochanan ben Zakkaj, R. 
Elieser desuden Svoger til R. Gamaliel, der kom i Livsfare ved Jerusalems Øde- 
læggelse Aar 70; ofr. Bengel, anf. Skr., p. 109 f. 

^) Endnu længere tilbage fører maaske et Sted i den ældste Kommentar til 
Exodus, den saakaldte Mekilta, hvor det i Anledning af Ex. 12, 48 fortælles, at en 
Dame ved Navn Valeria tillige med sine Slavinder blev optaget i Jødedommen ved 
€t Bad. Stedet lyder: »Der Sklave, der vor seinem Herm ein Tauchbad genommen 
hat, geht als Freier heraus (naar nemlig Herren har tilladt ham ved Daab at gaa 
over til Jødedommen, har han dermed tilkendegivet, at han skænker ham Fri- 
beden). Es begab sich mit Beluria, dass ein Teil ihrer Sklavinnen v o r ihr und ein 
Teil hinter ihr ein Tauchbad nahmen, und der Vorgang kam vor die Weisen, und 
diese sprachen: Die vor ihr das Tauchbad nahmen, sind Freie, die hinter ihr Sklav- 
innen«; Mechilta iibersetzt von Winter vmd Wiinsche, p. 54. Efterj Indledningen 
p. VII til dette Værk »enthålt imsere Mechilta Schrifterklarungen, die im ersten 
Viertel des zweiten Jahrhunderts bereits gesammelt wurden, deren Entstehung 
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Lidet oplysende er endelig det stærkt omstridte Misnasted 
Pesachim VIII 8 = Edujjot V 2 (Goldschmidt II, p. 658; VII, 
p. 1137): »En Proselyt, der paa Aftenen til Pesach (o: Dagen før) 
er blevet Proselyt (ni. ved Omskærelse), om ham siger Sammajs 
Skole: han skal bade (døbes) og spise Pesach om Aftenen (bmij 
S">5''^ itiDS TN bmj^-/)«. Undertiden har man paa Grundlag 
heraf villet slutte, at det var Omskærelsen, der medførte Urenhed, 
som maatte renses ved et paafølgende Bad^) ; men dette turde være 
en ganske umulig jødisk Tanke. Snarest er vel Badet her nævnt rent 
lejHghedsvis, som det, der i Forening med Omskærelse gør en 
Hedning til Proselyt; Hovedsagen er, som den omgivende Sammen- 
hæng viser, at faa afgjort, om en Proselyt har Adgang til Paaske- 
maaltidet. Af de direkte Vidnesbyrd kan Proselj^tdaabens før- 
kristehge Eksistens altsaaikke eftervises; Antagelsen heraf maa, 
som før bemærket, alene henholde sig til den indre Sandsynlighed. 

Af ikke mindre Betydning er imidlertid Spørgsmaalet om, 
hvorledes denne Praksis er opstaaet, og hvad der oprindeHg har 
været tilsigtet med den. Schiirer (III, p. 182 ff.) betoner stærkt, 
at Proselytdaaben ingen som helst sakramentale Virkninger havde; 
den skal kun have været en Foranstaltning til at fjerne den (levi- 
tiske) Urenhed, som naturligvis klæbede ved enhver Hedning, 
og den gaar derfor ind som et ganske almindeligt Led i Rækken af 
de tah-ige Lustrationer, som paahvilede Jøderne i de sidste før- 
kristelige Aarhundreder. Den første Paastand er nu rimeligvis 
rigtig — sakramentale ForestilHnger synes ikke at have haft Jord- 
bund indenfor den officielle Jødedom — men den anden Del af 
Udsagnet er derimod mere omtvistelig. Hvis nemhg Proselyt- 
daaben alene skyldtes den Betragtning, at Hedningerne var levitisk 
urene, var den jo dels en Selvfølge, som man egentlig ikke be- 
høvede at diskutere; og dels var der ingen Grund til at give den 
første Lustration en Særstilling, naar den var ganske ensartet 
med dem, som Proselytten senere, ligesom de fødte Jøder, maatte 
underkaste sig. Man maa ogsaa lægge Mærke til, at Proselyt- 
daaben i de ældste talmudiske Vidnesbjnrd om dens Eksistens er 



also noch weiter zuriicklegt«. Af Damens Navn lader der sig derimod næppe ud- 
drage Slutninger, da hun i Sammenhængen ikke er nærmere betegnet, saa hun kan 
identificeres. 

■'•) Saaledes f. Eks. Bengel, anf. Skr., p. 90 f., i Tilslutning til Gabler, Journal 
fiir auserlesene theol. Lit. III 2, p. 436 ff. 
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nævnt sammen med Omskærelsen. Denne sidste var som den 
oprindelige Optagelseshandling i Virkeligheden en Initiationsritus; 
hvis Daaben senere var tilkommet ud fra det samme Synspunkt, 
forstaas dens Ligestilling med Omskærelsen bedre; er der to Ini- 
tiationsriter, kan man drøfte, om ikke den ene i og for sig kunde 
være tilstrækkeUg. Nu er vor Viden om, hvorledes Proselytdaaben 
blev udført, desværre meget mangelfuld; men iblandt de Op- 
lysninger, vi har, er der dog visse Antydninger af, at den ikke 
har været betragtet som et blot Renselsesbad, men at den som 
Optagelsesritus har haft en noget anden Stilling. 

Allerede den Omstændighed, at der skal være Vidner til Stede 
ved Handlingen, viser ud over de sædvanlige Lustrationer, og efter 
bab. Jebamot krævedes der to eller tre saadanne^). Dersom det 
var en Kvinde, der skulde døbes, blev hun ganske vist ført ned 
i Vandet af Kvinder; men udenfor, d. v. s. bag et Forhæng, stod 
der nogle af »de vises Disciple«, der fungerede som Daabsvidner^). 
Og foruden denne Opgave havde de paagældende Skriftlærde en 
anden Funktion, som vistnok var adskilligt vigtigere. Baade naar 
de stod bag Forhænget, og naar de ved Daab af Mænd var synligt 
til Stede, skulde de nemUg for Daabskandidaten foredrage nogle 
af Lovens Bud^), Men netop derved minder Ceremonien stærkt 
om Initiationsriterne i de forskellige Mysteriesamfund; det var 
dér karakteristisk, at ved den højtidelige Optagelse i en eller anden 
Grad meddeltes de for denne bestemte hemmelige Lærdomme. 
Hos Essæerne skete dette, naar den paagældende Kandidat op- 
naaede t« vdara ra nad-UQCoTåQa; disses eller andre lignende 
Religionssamfunds Initiationspraksis kan have tjent som Forbillede 
for Fremgangsmaaden ved Optagelse i det jødiske Samfund. I 
samme Retning tyder ogsaa, hvad A. Seeberg (Die Didache des 
Judentums, p. 74 ff .) anfører, at der forud for Daab og Omskærelse 



^) »To af de vises Disciple (o: de senere Skriftlærde) skal staa ved Siden af 
ham. — R. Chijja sagde efter R. Jochanan: Ved en Proselyt er tre nødvendige. 
R. Jochanan sagde til den Discipel, som foredrog Læren: Lær tre!« (fol. 47 b Gold- 
schmidt IV, p. 162). 

^) »En Kvinde fører Kvinder ned i Vandet indtil Halsen, og to af de vises 
Disciple staar udenfor og gør hende bekendt med mange af de lette og mange af 
de svære Bud« (fol. 47 b Goldschmidt IV, p. 161). 

^) »To af de vises Disciple staar ved Siden af ham og gør ham bekendt med 
mange af de lette Bud og mange af de svære. Han dukker ned og stiger op; og sé, 
han er i enhver Henseende som en Israelit« (fol. 47 b Goldschmidt IV, p. 161). — 
Man bemærke, at Proselytten stiger op af Vandet, som saa at sige et nyt Menneske. 
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krævedes en højtidelig Bekendelse, der blev betragtet som »eine 
Beschworung der Anerkennung Jahves«. 

Et Vidnesbyrd om, at Sammenstillingen af Proselytdaaben 
med Initiationsriteme i Mysteriesamfundene ikke er saa helt grebet 
ud af Luften, kunde man endelig finde i et Par Udtalelser fra Filon 
og Talmud, som under alle Omstændigheder fortjener at nævnes. 
De virMibus 179 (M, II 405 f.) hedder det om aUe dem, ogoi 
TOV nTiGTijv mi naréga rov navrog el mi /nt] «| aQX^S GS^eiv 
ij^icoaav dXX' vqtbqov ^ovaQp^^v avtl 7ioXvaQ%iag åaiiaGafisvoi 
d. v. s. Proselytterne, at ole, xQi] actl ovvtjåsad-cct, itad-aiveQ av 
d mi TVffloi TTQOTSQOV ovTsg dvé^hipav h ^aévrarov owtovq 
avyosiåeoTaTOV q)æs låovrsQ. Fra det dybeste Mørke at skue det 
mest straalende Lys, det var jo netop, hvad f . Eks. Mithrasmysten 
oplevede ved sin Initiation (cfr. Cumont I, p. 323) ; og vel benytter 
Filon her Talemaaden billedligt; men interessant er det dog, at 
han om Overgang til Jødedommen kan anvende et Udtryk, der 
saa afgjort har hjemme i Mysteriekredse^) . Og endnu ejendomme- 
ligere er det at finde Antydninger af en lignende Sprogbrug i 
TaJmud. I bab. Jebamot hedder det flere Gange, at Proselyten 
er at ligne ved et nyfødt Barn: •'^i ibiDilJ ^rå'p'D -i-'-';n5T2J "»:», 
fol. 22 a, 48 b, 62 a, 97 b (Goldschmidt IV, p. 69, 166, 216, 353). 
Og i en af de saakaldte smaa Traktater, Gerim, som ganske vist 
først hidrører fra den eftertalmudiske Tid (Schurer I, p. 138), 
har vi Efterretninger om en Ritus ved Proselytdaaben, hvori der 
bl. a. siges: »Efter at han (o; Proselytten) har taget Badet og er 
kommet op, tiltaler man ham med gode Ord, Trøstens Ord: Hil 
dig! Hvem har du sluttet dig til? Ham, som talte, og Verden blev 
til; han være priset! Verden er dog skabt for Israels Skyld, og 
Israeliterne er dog særligt elskede af Gud. Og alle de Ord (For- 
maninger), som vi har talt til dig, udtalte vi kun for at forøge 
din Løn« (oversat hos Winter und Wiinsche, Jiidische Literatur I, 
p. 617). Saadanne Udtryk tyder dog hen paa en Mgnende Be- 
tragtning som den, ud fra hvilken det i Mithrasmysterierne lød: 
IxvGTa ^ooaXoTtiijs, ovv.åstts TtaiQCQ dyavov og til Attis' (Ado- 
nis'?) Dyrkere hed: d-aqQehe /uvGTai, tov 'd-sov gsgcog/hsvov. 
SGTtat yaQ rifiiv éz irovov GcoTtjQm (cfr. Dieterich, Mithrasliturgie, 

p.2I7f.). 



^) Cfr. ogsaa cpoinofiog og cpmxi^etv i senere kristelig Sprogbrug om Daaben* 
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Naturligvis han disse Udsagn repræsentere senere Tydninger 
af et oprindeligt Renselsesbad; Grænserne mellem et saadant og 
et Initiationsbad er jo ikke skarpe. Anvendt ved Optagelse i det 
jødiske Samfund maatte paa den ene Side en Lustration altid faa 
noget af en Initiations Karakter, og paa den anden Side kunde, 
da Jødedommen ikke var nogen Mysteriereligion og ikke havde 
Sakramenter, Badet her aldrig blive en Initiation i egentligste 
Forstand. Men i Betragtning af den Særstilling, som l^roselyt- 
daaben synes at have haft, saa langt vi kan forfølge den tilbage, 
og med Henblik paa, at Essæersamfundene benyttede et Bad 
som Initiationsritus, ligger det nær at antage, enten at den jødiske 
Praksis er fremkommet som en mere eller mindre ubevidst Efter- 
ligning af det essæiske Optagelsesbad, eller at Slægtskabet skal 
forklares saaledes, at begge er Produkter af delvis fælles Faktorer. 

Yderligere Sandsynlighed vinder nu den fremsatte Anskuelse, 
fordi vi inden for Senjødedommen kender endnu et tredje Initia- 
tionsbad, nemlig den Daab, hvormed Johannes døbte. Om denne 
Profetskikkelses Liv og Virksomhed er vi forholdsvis godt under- 
rettet gennem vore EvangeHer og Josefos' Fortælling; men des- 
værre er det ikke meget, vi erfarer om det Punkt, der her navnlig har 
Interesse: hvorledes han selv og hans Disciple har betragtet Daaben. 
Af de evangeliske Beretninger er det dog klart, at naar det f . Eks. 
Mk. I, 5 hedder: mi é^aitTi^ovTO vn amov eV Trø loQåavrj 
TCOTtt^a é^ofioloyovfÅSVot rciq djuaQtiag avTcov, da sigtes dermed 
til en Handling, som paa det paagældende Menneske kun fore- 
toges en enkelt Gang; det er ogsaa Forudsætningen for, hvad der 
fortælles om, at Jesus lod sig døbe. Johannes' Opfattelse af Daabs- 
badets Betydning kafi altsaa ikke sanmienstilles med hin Ørken- 
beboer Bannus', i hvis Selskab Josefos efter sit eget Sigende 
havde henlevet tre Aar af sin Ungdom, og om hvem han beretter, 
at han ipv^Qa våart rrjv rifjégav aal rtjv vmra iroXÅaug Xovo- 
/Lievov Ti^o? dyveiav (Vitaii[2]); og naar det Horn. II 23 hedder: 
ImavvijQ TiQ éyévéTQ ij^eQa^anTiGrric, beror dette utvivlsomt paa 
en senere tendentiøs Overlevering, idet det er ganske utænkeligt, 
at vore EvangeUer, der dog Mk. i, 6; Mt. 3, 4; 11, 18; Lk. 7, 33 
skildrer Johannes' Levevis, skulde have forbigaaet et saa væsent- 
hgt Træk. Spørgsmaalet er nu, hvad det saaledes af Johannes 
en enkelt Gang fuldbyrdede Daabsbad betød. Det kaldes Mk. i, 4 
§anTi6[ia /usTuvoias €ig a(p66iv d/uagTmv, og deri Hgger natur- 
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ligvis først og fremmest, at Handlingen for de paagældende, som 
blev døbt, skulde betegne et Vendepunkt i deres Liv, et Brud 
med deres tidligere syndefulde Vaner; men det er sandsynligt, 
at Daåbén og dens Forudsætning jusravota tillige betegnede Ind- 
gangen til et Discipelforhold til Johannes. Vi ved nemlig, 
at Døberen har haft en saadan snævrere Kreds af Di- 
sciple; den er omtalt f. Eks. Mt. ii, 2, hvor det om Meste- 
ren hedder: Tré^ipag åid tcov fiad-fjtmv avrov (ofr. Lk. 7, 18 
f.), Lk. II, I, hvor der er Tale om, at han lærte Disciplene at 
bede, og Mk. 2, 18 (4^ Mt. 9, 14 ^ Lk. 5, 33), hvor der fortælles om 
deres Fastepraksis; og vi tør vel betragte disse Mennesker som 
et ret skarpt afgrænset Samfund i Lighed med den Skare, som 
senere sluttede sig om Jesus; fia&T^Tal er altsaa et langt snævrere 
Begreb end Tilhørere. En Selvfølge er det fremdeles, at Betingelsen 
for at bhve regnet for jiiai)")]TriQ var de Krav, som Johannes stillede 
i sin Forkyndelse: /usravota og et derpaa følgende ^arcTiojLta; 
og paa en rigtig Betragtning hviler sikkert Bemærkningen i Joh. 4, 
i: Farisæerne hørte, oti Irjoovg nXdovag /Liax)'tjTccg notet mt 
^aiTTi^st rj Icndvvfjc^), hvor det jo netop udtales, at man kom 
ind i Discipelkredsen ved en Daab. AhnindeUgvis tænker man sig nu 
ganske vist Forholdet saaledes, at Johannes døbte adskiUigt flere 
end dem, der sluttede sig til ham som Disciple; og naar det hos 
Mk. I, 5 hedder: xai s^moQevtTO tiqoc, avrov ndaa i] 'lovdaia 
%wQa mi ol IsQoooXv/Lihat navr eg, mi é^anri^ovro vn 
avrov iv rm 'loqdåvr} norajUip étoftokoyovfisvot rag d/nagriag 
avrdjv, eUer naar der Lk. 3, 7 er Tale om roig åxnoQSVOfisvoig 
6x^0 tg ^anriG&ijvat vn avrov, kunde dette synes at bestjnrke 
en saadan Opfattelse. Men herimod maa dog indvendes, at Ud- 
trykkene under aUe Omstændigheder er overdrevne; saafremt kun 
et betydehgt Antal Mennesker fra Judæa og Jerusalem lod sig 
døbe af Johannes og derved sluttede sig til hans Parti, kunde 
dette meget vel give Anledning til en Skildring som den oven- 
staaende. 



1) At det fjerde Evangelium gaar tilbage til Johannes Zebedæus' Søn som 
Forfatteren, betragter ]eg trods alt som det sandsynligste; og nnder alle Omstændig- 
heder turde det gælde, at Skriftet indeholder en Række værdifulde historiske Op- 
lysninger. Teksten i 4, i ff. er meget knudret og danner i Reglen et af Udgangs- 
punkterne for kildekritiske Forsøg; om der her opnaas noget ad den Vej, er vistnok 
tvivlsomt; men den historiske Værdi af den anførte Notits behøver ikke at være 
afhængig deraf. 
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At nu de, som blev døbt af Johannes, virkelig har dannet 
et sluttet Samfund, stadfæstes af den, mærkelige Beretning Aet. 
19, 1 &. Det hedder her, at Paulus ved sit Komme til Efesos fore- 
fandt nogle fia&Tj'rag; efter den sædvanlige Sprogbrug i Acta 
(6, 1 f. 7;9,.io. 25 f.38; II, 26. 29; 13, 52; 14, 20. 22. 28; 15, 10; 16, 1; 
18, 23. 27; 19, 9. 30; 20, 1. 30; 21, 4. 16) betegner dette Udtryk 
Kristne, hvormed det stemmer, at i V. 2 tiltaler Paulus dem 
TVinTevaavTsg, hvilket Udsagn man rent umiddelbart forstaar: da 
I kom til Tro paa Kristus. Men af V. 3 fremgaar det, at disse 
fict-d-ijTai kun er døbte sig ro 'Icoavvov ^aitTiGfja, hvilket vil 
sige, at de er Disciple af Johannes Døber. Dette Forhold kunde 
man nu opfatte saaledes, at det drejede sig om Mennesker, som 
først havde sluttet sig til Johannes og var blevet døbt af ham, 
hvorefter de ved Mesterens eget Vidnesbyrd var ført til Tro paa 
Jesus som Messias, dog uden at være blevet opmærksomme paa, 
at han bragte en ny Daab; og dermed vilde det stemme godt, 
naar det 18, 25 hedder om Apollos; ovtog i]v xaiT^xV/^^'^^^ "^V^ 
oåov TOV nvQiov, aal ^écov tm nvavfiatt, éXalsi mi édlåaaasv 
anQi^ag ra ttsqI tov 'Itjoov, éTvtOTafievog /liovov to ^aiiTLGfia 
Imdvvovc Men ApoUosperikopen indeholder i sig selv en 
Række Vanskeligheder (se M. Dibelius, Johannes der Tåufer, 
p. 88 f.) og tør næppe benyttes til Forklaring af 19, i ff.; 
Lukas har da heUer ikke antydet nogen Forbindelse mellem 
de to Beretninger udover det fælles Udtryk ro /SaiiTiG/j^a 
Imåvvov^). Og desuden faar man af Fortællingen i Aet, 19 
det Indtryk, at de henved tolv Mand har dannet et særhgt 
Parti; men hvis de var kommet til Tro paa Jesus, ophørte de jo 
egentlig dermed at være Johannésdiciple. Hvad Paulus fortæller 
dem i V. 4 (»Johannes døbte med Omvendelsens Daab, idet han 
sagde til Folket, at de skulde tro paa den, som kom 
efter ham, det er paa Jesus«), synes ogsaa at være dem 
noget nyt og hidtil ubekendt, thi: »da de hørte dette, lod de sig 
døbe til den Herre Jesu Navn« (V, 5). Fremdeles er Hensigten 
med FortælHngen aabenbart (ofr. V. 4 f .) at vise den kristne Daabs 
Overlegenhed over Johannesdaaben deri, at ved den første med- 



1) Det Forsøg paa at forstaa ra nsql tov '/tjcov = messianske Ting, An- 
liggender — uden Hensyn til Jesu historiske Person ('IrjOovg brugt i Stedet for og 
lig med Messias), som Baldensberger, Prolog des vierten Evang., p. 95 f., gør, er 
liøjeste Grad kunstigt. 
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deles den Helligaand. Dette kommer klarere frem, dersom man 
forstaar Paulus' Spørgsmaal i V. 2 saaledes: »Fik I den Helligaand, 
da I kom til Tro paa Johannes' Forkyndelse og blev døbt af 
ham?« Paa Grund af den Lighed, som var til Stede med Hensyn 
til Fasteskikke, Forskrifter for Bønnen og Daabspraksis, var det 
næppe umuligt, at Johannesdisciplene undertiden kunde være 
blevet betragtet som en Slags Halvkristne, om hvilke man kunde 
anvende Udtrykket itiaTsvaavTsg, og som kunde betegnes som 
fia&fjTcti. Saafremt Lukas til denne Fortælling har benyttet en 
skriftlig Kilde, kunde det ogsaa tænkes, at der deri havde staaet 
fictd-riTciQ rov [laavvov (cfr. Clemen, Chron. der pauHn. Briefe, 
p. 129 f.). Hvorledes det imidlertid forholder sig med de nærmere 
Enkeltheder, er her af underordnet Betydning. Hovedsagen er, 
at der i Efesos omkring Aar 55 findes henved tolv Mennesker, 
der er døbt med Johannesdaaben, og som paa dette Grundlag 
danner en Sekt i mere eller mindre nær Tilslutning til Kristen- 
dommen. At nemlig Beretningen er historisk i den Forstand, at 
Paulus virkelig i Efesos har truffet saadanne Johannesdisciple og 
undtagelsesvis, trods i Kor. i, 17, døbt dem under Haandspaa- 
læggelse, det foreligger der næppe tilstrækkehg Grund til at be- 
tvivle. Nødvendigt er det jo ikke, at den halve Snes Johannes- 
disciple i Efesos alle har været Mænd, der i Palæstina var blevet 
døbt af Døberen selv; maaske gjaldt dette kun en enkelt, der da 
havde gjort Propaganda for den nye Religionsopfattelse og døbt 
dem, der lod sig vinde derfor, paa samme Maade som Mesteren^). 
Vi tør derfor vistnok i Aet. 19, i f£, se et Vidnesbyrd om, at der 
efter Johannes Døberens Død har eksisteret Kredse, der først 
og fremmest holdtes sammen ved en Daab, som de satte i For- 
bindelse med hans Navn^), og som vel ogsaa var en Efterligning 



^) At derimod Johannesdaabens Navnkundighed skulde have bredt sig saa 
stærkt, at en jødisk Daabssekt i Lilleasien, der oprindelig intet som helst havde 
med Bodsprædikanten ved Jordan at gøre, skulde have benævnt sin Daabspraksis 
efter ham (cfr. Dibelius, Joh. der Tåufer, p. 96), er i Betragtning af den forholdsvis 
korte Tid vanskelig tænkeligt; naar Mandæeme paa et langt senere Tidspunkt uden 
nogen som helst historisk Ret betragtede sig som Døberens Disciple, skyldtes dette 
ganske særlige Grunde; se Brandt, Mand. Rel., p. 164 f. 

^) Rimeligvis tager ogsaa Johannesevangeliet, der jo efter al Sandsynlighed 
er forfattet i Efesos, i hvert Fald i lilleasiatiske Egne, i sit første Kapitel direkte 
Hensyn til saadanne Kredse af Døberens Disciple, der ikke har været saa tilbøje- 
lige som de i Aet. 19, i ff. omtalte til i Jesus at se den af Mesteren varslede Messias. 
Under denne Forudsætning bliver det i hvert Fald lettere forstaaeligt, at det i 
V. 8 betones: ovk riv éKslvog zo yraj, dlX' iV« (laQtVQi^sr] iisqI tov qocords; eller 
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af den, han havde udført; da den kun foretoges en enkelt Gang . 
og var et fælles Mærke for alle Kredsens Medlemmer, maa den 
have haft Karakter af en Initiationsceremoni. 

I Overensstemmelse hermed er sikkert ogsaa Josef osstedet 
om Johannes' Virksomhed at forstaa^) ; det lyder saaledes : mehst 
yaQ ål] TOVTOV 'HQcaåT^g aya&ov avdga mi toIq lovåatotg 
asXsvovTcc dQSTfjv éitaawvatv mi t« nQoq akkijkova åntaiO' 
Gvvrj mi nqog tov -deov evoe^tm x^cofihoig §anTiG fim 
avviévat' ovtoh yccQ å-ij mi t7]V ^ajiTiaiv aTtoåsHTijv avTæ 
(paveiGd^ai firj åni Ttv(ov dfiaQTaåav naQuiTtjasi p^pco^eVcoj', 
alK écp dyvsla tov aw/LiaTog, ccté årj mi T^g 'ipvx'tjs åixaioGvvrj 
ngoemeKad-aQfiévrig (Ant. XVIII 117 [5, 2]). Nu er denne 
FremstilUng selvfølgelig afpasset efter den dannede græsk-romerske 
Verdens Smag (Schiirer I, p. 437), og navnlig det sidste Afsnit 
om den Betydning, som Johannes skal have tillagt sin Daab^), 
bærer i høj Grad Præget deraf ^); paa dette Punkt har det evaji- 
geliske Vidnesbyrd arjQVGomv §a'!iTiGfia fASTavoiag elg aq)SGiv 



med stort Eftertryk! V. 20: kuI åfiokoyrjGsv val ovk T^gv^auTo, Kai oifioloyrjøBv, 
oti åyd ovK sifii 6 Xgiotåg; ligeledes, at Johannes' Vidnesbyrd: o oniaco [lov 
éQXOfisvog siiJtQoø&Év fiov ysyovsv, oti tcqcotos fiov rjv, anføres ikke mindre end 
tre Gange (V. 15, 30 og efter A ogsaa V. 27). Saa vidt har Baldensberger, Prolog des 
vierten Evang., sikkert set rigtigt; men Virkningen af sit Skrift har han betydeligt 
svækket ved deri at betragte hele Evangeliet som en Polemik mod saadanne 
Johannesdisciple og rekonstruere deres Dogmatik paa dette Grundlag. — Efter- 
retninger om en Johannessekt haves ogsaa i de klementinske Recognitiones; den 
Diskussion, der I 60 er refereret, afspejler nemlig sikkert senere Forhold; den ind- 
ledes med: et ecce unus ex discipuUs Johannis adfirmabat, Christum Johannem fuisse, 
et non Jesum. . Paa samme Maade maa I 54 bedømmes: sed et ex discipuUs Johannis, 
qui videbantur esse magni, segregarunt se a populo, et magistrum suum veluti Christum 
pfaedicarunt samt I 53: in multas etenim jam partes populus scindebatur, initio sumto 
a Johanne baptista; og med disse Angivelser samstemmer Ephraem, Evangelii ex- 
positio ed. Moesinger, p. 288: et discipuli Johannis de Johanne gloriantur et di- 
cunt, eum esse Christo majorem. Derimod er det — trods Hem. II 23 — vistnok 
tvivlsomt, om der, som Baldensberger (anf. Skr., p. 151) mener, er nogen direkte 
Forbindelse mellem Johannesdisciplene og Hemerobaptisteme. 

^) Den Opfattelse, at dette Udsagn skulde være indkommet ved en senere, kristelig 
Interpolation, er ganske uholdbar; cfr, Dibelius, Johannes der Tåufer, p. 124 f. 

2) Josefos betragter den som en Renselse (TigosnKsxtt&aQfisvrjc:), men af Ud- 
trykket éq)' åyvsitt tov ødificcTos kan man dog ikke (som Hilgenfeld, Clem. Rec. 
u. Horn., p. 68) slutte, at han har tænkt sig den som gentagne Tvættelser. 

^) Ejendommelig er Ligheden med Hom. XI 28: dib ras av&gconoi Exovvég 
Ti Tililov tav dXoytav tjaviv (to Aoyixol hlvai) ti^v (ilv Kttgåiav t&v Kanaiv 
ovgavia Ka^agaTS XoyiGfiO), Xovtgm 8e ■Jtlvvaxs to eafia; ogsaa Filon bringer 
den samme Tanke i Deplantatione 162 (M. I 354, 4 ff.): acofiKra kccI '^vxag KaQ-rjgu- 
(isvoi, Tcc fisv lovtgolq, t« ds vofKov xai natdsias ogérjg gsvfiaGi. — Dibelius, 
Joh. der Tåufer, p. 125 f., drager heraf, ligesom Brandt, Jiid. Bapt., p. 93, den 
Slutning, at dette var en udbredt Anskuelse inden for den hellenistiske Jødedom. 
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dfiCiQTim (Mk. I, 4) ubetinget Krav paa at gælde som troværdigere. 
Men Interesse frembyder alligevel Udtrykket ^anrinfjim avvtévar, 
i Almindelighed oversættes det ganske vist ved »komme sammen 
til en Daab« o: for at lade sig døbe; Schiirer (I, p. 437) gengiver 
endog blot »zur Taufe zu kommen«, og rent sprogligt er denne 
Oversættelse fuldt forsvarlige). Imidlertid betyder ovviévat og- 
saa ofte: forene sig, slutte sig sammen; ^ anr ig fiw vilåe ved denne 
Gengivelse blive Midlets Dativ, og man fik da den fortrinlige Tanke 
frem, at Johannes havde opfordret Jøderne til ved en Daab at 
forene sig til et Samfund, inden for hvilket Retfærdighed over for 
Næsten og Fromhed over for Gud skulde raade. I saa Fald er det 
ogsaa let forstaaeligt, at Josefos kan fortsætte: nål ræv ccXXæv 
ovGTQSffOfjiévmv, ital yåq iJG'&fjGav em irhiGTOV r/y anQcccGst 
Tcov loycov, åsiGag 'IlQtoåfjg k. t. A.,idet rav alX(dv]o saa hen- 
tyder til dem, der uden at høre til den egentlige Discipelkreds 
alligevel ønskede at høre hans Forkyndelse, medens det, hvis der 
ikke i Gvviévai er antydet en saadan Sammenslutning, bKver 
vanskeligere at finde den Modsætning, som tSv alXoov forud- 
sætter. 

At da Johannes' Forløbergerning ikke har bestaaet i at prædike 
for Folket, døbe bodfærdige i Massevis for straks derefter at slippe 
de paagældende af Syne for nye tilkommende Skarer, men at det 
kun har været relativt faa, der virkelig blev grebet af hans Præ- 
diken, og at han saa til Gengæld har søgt ved en Daabsceremoni 
at knytte et varigere Samfundsbaand mellem disse, det var dog 
egentlig, hvad vi paa Forhaand maatte vente (cfr. Wernle, Die 
Anfånge unserer Religion ^, p. 25). Nu stemmer en saadan Opfattelse 
ganske vist ikke med det rent umiddelbare Indtryk, vi faar af 
vore Evangeliers Beretninger; men nærmere beset udsiger disse i 
Virkeligheden intet om dette Spørgsmaal. Naar det Mk. i, 5 
hedder: ital é^enoQevsro ngoQ avtov TtaGa rj'lovdaia %(iiQa ual 
ol 'legoGo'kvfiirai Tvdvrsg, xal é^anri^ovro vn avrov év tw 
logådvt] TtorajLim éiofioXoyovfievot rag nfiaQTiag avrdov, byder 
dog sund Fornuft at forstaa dette Vers saaledes; fra Jerusalem og 
Judæa drog særdeles mange ud for at høre Johannes, og en Del 
af hans Tilhørere bekendte deres Synder og lod sig døbe af ham; 



^) Den foretrækkes ogsaa af Dibelius, anf. Skr., p. 125, og Brandt, Jiid. Bapt., 
p. 81, som stemmende bedst med Josefos' Tendens. 
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man kunde sige, at den Omstændighed, at der ikke staar ^al 
Tivsc, avTwv é^anriCovTO, lægger den Opfattelse nærmest, at de, 
som lod sig døbe, udgjorde det store Flertal af Tilhørerne; men 
ved en saa generahserende Udtryksmaade tør man ikke lægge 
synderhg Vægt derpaa; »al Verden lader sig døbe«, kan man meget 
vel sige, dersom Baptisterne i en eller anden Egn af Landet 
pludsehg vinder et Par Hundrede Proselytter. Man jævnføre ogsaa 
Udtrykket i Lk. 3, 21: éyévsTO dé év ræ ^aima-d-^vai 
anavta tov laov, medens det hos Mk. i, 9 kun hedder: 
aal éyévsTO év éiteivaie raig '^^égaiQ. Fremdeles kan det 
gøres gældende, at efter Mt. 3, 7 fif. taler Johannes de Farisæere 
og Sadducæere, som attraar hans Daab, haardt til ; han har altsaa 
øvet Kritik iblandt Ansøgerne, ja efter Lk. 7, 30 Kgger det nær at 
antage, at det ikke var mange af disse Samfundsklasser, der fandt 
Optagelse i hans Samfund. Og de samme haarde Ord er ifølge 
Lk. 3, 7 talt til Tolc, SK'riOQEVOfiévoiQ oxlotQ §anriG&rivai vn 
avTOv; ogsaa dette tyder dog paa, at han ikke uden videre døbte 
alle dem, der kom og begærede det af ham. Og naar det endeHg 
Lk. 7, 29 hedder : mi irag 6 Å.aog dwvGag nai 01 rsXSvat ååi- 
KamasvTov d-eov, ^anTiG&évTsg to §ånTi(3fÅahmvvov, er dette 
Hgesom Markusstedet selvfølgelig et generaliserende Udtryk, der i 
Sammenhængen kun skal sige: af alle Samfundsklasser, selv af 
Toldernes foragtelige Stand, var der Mennesker, der sluttede sig 
til Johannes; og det sanune er sagt Mt. 21, 32: r^X&Bv yccQ 'læav- 
vfjg n()6g i;^ag év odm åixaioovvtjg, mi om éiriaTsvoaTe avT^, 
ol ås Tslmvat mi al noQvai émaTsvaav amm, hvilket natur- 
hgvis kun betyder: nogle af disse foragtede Samfundsklasser sluttede 
sig tU ham. 

Det tør vel derfor gælde for det sandsynUgste, at Johannes 
kun har døbt forholdsvis faa af de store Tilhørerskarer, nemlig 
alene dem, paa hvem hans Bodsprædiken havde gjort et saadant 
Indtryk, at de i Forventningen om Messiastidens nære Komme 
besluttede sig til at leve et Liv under streng Faste og Bøn, et 
Liv, hvori der ogsaa udvistes den strengeste Retfærdighed mod 
Næsten, og et Liv endehg i nært Samfund og Forbindelse med 
en snævrere Kreds af Ligesindede; og i saa Fald er det klart, at 
Daaben har været den Initiationsritus, der førte ind i dette Sam- 
fund. Men ved dette Resultat kan vi ikke standse; thi det Spørgs- 
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maal melder sig da straks, hvilke yderligere Virkninger man har 
ventet sig af dette Optagelsesbad. 

Betydningsfuldt for den rette Forstaaelse heraf er det at 
lægge Mærke til det Udtryk, der flere Steder i N. T. (Mk. i, 4; Lk. 3, 3; 
Aet. 13, 24; 19, 4) bruges om Johannesdaaben, nemlig: ^anriafÅa 
fisravoiag. Nu har Wrede (Z. n. W. 1900, p. 66 ff.) sikkert 
Ret i, at Betydningen af ^irdvom ikke er udtømt med den 
sædvanUge Oversættelse »Sindsforandring«, men at de nytestament- 
lige Forfattere dermed — hvad der var meget nærliggende ud fra 
jødisk Tankegang — tillige forbinder Forestillingen om Bodsydelser. 
Det fiETavoeht, hvormed baade Døberen og Jesus indledte deres 
offentlige Fremtræden, skal derfor ikke oversættes: »fatter et andet 
Sind«, men som Luther meget rigtigt har det: »gører Bod«, i hvilken 
sidste Opfordring jo Sindsforandringen er indeholdt som en selv- 
følgelig Forudsætning. I det foreliggende Tilfælde kan man nu 
ikke opfatte en »Bodsdaab« saaledes, at Daaben selv skulde være 
betragtet som en Bodshandhng. En saadan Forstaaelse er antydet 
af Brandt (Jiid. Bapt., p. 82 f.), der hævder, at hvis Døberens 
Forkyndelse har fundet Sted ved Vintertid, kunde et Bad i det 
kolde Vand nok betragtes som en Pønitense. Men dette er dog 
i sig selv ret usandsynligt, og en saadan Form for Bodsøvelse 
kendes ellers ikke inden for Jødedommen. Den eneste Analogi 
som Brandt formaar at opvise, er fra den latinske Vita Adae et 
Evae §§ 4ff. (oversat hos Charles II, p. 134 f.), hvor Adam efter 
Uddrivelsen af Paradiset siger til sin Hustru: »Lad os gøre Bod!«, 
og paa Evas Spørgsmaal, hvorledes dette skal foregaa, svarer: 
»Jeg vil tilbringe 40 Dage med Faste. Men du skal begive dig 
til Tigris, tage en Sten og stille dig derpaa i Vand til Halsen, dér 
hvor Floden er dybest. Og intet Ord maa udgaa af din Mund; 
thi vi er uværdige til at bede Herren om noget; thi vore Læber 
er urene fra det forbudte Træ. Og du skal bhve staaende i Flodens 
Vand i 37 Dage; men jeg vil tilbringe 40 Dage i Jordans Vand. 
Maaske forbarmer da Gud Herren sig over os«. Men Ligheden 
her er dog meget fjern; og efter den Rolle, som baade Bodsgerninger 
og Bade spillede i den senere Jødedom, maatte man have ventet 
at finde det tydeligere udtalt, hvis Daaben virkehg var blevet 
betragtet under et saadant Synspunkt, At den hele Opfattelse 
er afgjort urigtig, fremgaar ogsaa tydehgt af andre nytestament- 
lige Steder. Mt. 3, 11 siger Johannes: éyw ^év Vfiag ^aitri^to 
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év i/'d'ar^ e/g fiSTCcvoeav', og de to sidste Ord kan her ■umuligt be- 
tyde: »som en Bodshandling« alene af . den Grand, at Døberen er 
Sætningens Subjekt; men eic fitravoiav maa opfattes: »som en 
Opfordring til at gøre Bod«, eller maaske snarere: »som en Ind- 
vielse til et Liv i Bod«. Hermed stemmer Opfordringen i V. 8: 
TTOfJ^oar« ovv v,tii,^%ov a^iov rijg fisravoiag, eller soin det maa- 
ske bedre hedder hos Lukas {3,8): naQTiovg d^iovg rijg jUéra- 
voiag, hvilken netop er rettet til dem, der kom og begærede at 
døbes. 

Fremdeles er nu Johannes' Daab Mk. i, 4 og Lk. 3, 3 be- 
nævnet ^antiGfÅCi fittavoiag £ig aq)(Giv dfiaQTiæv, og dette 
sidste Led skal sikkert forbindes med ^dnTiG/iia, ikke derimod 
med fjiTavoiag, saaledes at det altsaa bliver Daaben, ikke Boden 
der formidler eller bevirker Syndsforladelsen. Ud fra denne Be- 
tragtning er det ganske vist ahnindeligt i nyere Tid at betragte 
Ordene dg åtpmiv d/JciQTmv som en uhistorisk Tilføjelse^); men 
dette kan dog kun ske i Kraft af et vilkaarligt Magtsprog. At 
for Johannes Syndsforladelse har været knyttet til Daaben, er 
desuden højst sandsynHgt, fordi han krævede en Syndsbekendelse 
af dem, som underkastede sig den: ual é^anri^ovTo vn avTov 
év Tco 'loQdavrj norafim é^ofioXoyov^evoi tag åfiagTiag avrcov 
{Mk. I, 5; Mt. 3, 6). Denne Bekendelse har sikkert været udtrykt i 



^) Saaledes Dibelius, Joh. d. Tåufer.p. 58; ligesaa bemærker Clemen, Religions- 
gesch. Erklårung des N. T., p. 165: »Dann aber kann die Notiz nicht historisch sein; 
denn bei Johannes finden wir sonst von einer solchen Schåtzung von Zeremonien 
keine Spur: er verlangt rechtschaffene Busse — weiter nichts. Ja auch inkonsequenter- 
weise konnte er der Taufe kaum eine solche Bedeutung zuschreiben; denn wie 
wåre er darauf gekommen?« o. s. v. Hertil er dog at sige: i) at Døberen synes at 
have vurderet Faste højt, hvilket dog vel maa kaldes en Ceremoni; 2) at vor Over- 
levering om ham selv og hans Vidnesbyrd er saa kortfattet og summarisk, at man 
ikke vilde kunne bygge noget paa et argwmmtwm e silentio, selv om »keine Spur« 
havde været rigtigt; endelig 3) at vor Viden om de religiøse Bevægelser paa hans 
Tid er saa mangelfuld, at man ikke kan spørge: »wie wåre er darauf gekommen?« — 
Endnu mærkeligere er det, naar Brandt, Jud. Bapt., p. 70, betragter tig acpsaiv 
åfiagriav som »eine friih entstandene Erweiterung christlichen Ursprungs (aus den 
synoptischen auch ins Hebråerevangelium gelangt)«, da han dog, p. 84, anser 
det for sandsynligt, »dass Johannes seiner Taufe das Vermogen zuerkannt hat, 
Menschen von ihren Siinden, die sie dabei bekannten, rein zu waschen, sodass diese 
Siinden den Zorn Gottes nicht mehr auf sich zogen und fiir sie keine Strafe mehr 
zu gewårtigen war. Versteht sich: weil Gott selbst es so wollte imd ihm befohlen 
hatte, vergleiche Lk. 7,29.30«. I den sidste Sætning indeholdes derimod en sikkert 
i det væsentlige rigtig Opfattelse af, hvorledes Johannes har tænkt sig Virkningen af 
sin Daab. At det ikke betyder noget, at Josefos' Skildring paa dette Punkt strider 
mod de evangeliske Udsagn, er allerede omtalt p. 220 f. og fremhæves direkte 
af Brandt. 
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Ord^), og ved Badet har da Baptizanden opnaaet Tilgivelse for de 
Synder, han udtrykkeligt havde bekendt sig skyldig i. 

Om det nærmere Forhold mellem Gaven og den ydre Hand- 
ling, hvorved den opnaas, indeholder vore Kilder intet; men det 
er vel rimeUgt, at dette har været opfattet sakramentalt i den 
Forstand, at Badet virkelig er tænkt som den Faktor, der paa 
en eller anden Maade bevirker Syndstilgivelsen. En symbolsk 
Opfattelse, hvorefter den legemhge Renselse kun var et Billede 
paa den Befrielse fra Syndens Smuds, som Guds Tilgivelse be- 
tegner, hører mere hjemme i moderne religiøs Bevidsthed. Deraf 
følger dog ingenlunde, at Johanries skulde have tænkt sig Virk- 
ningerne af sin Daab kras magiske, saaledes at de forskellige Synder 
f. Eks. blev anskuet som Dæmoner, der fordreves, naar Mennesket 
helt dukkede ned under det rensende Vands Overflade. Vel er det 
muligt, at saadanne ForestilHnger har eksisteret paa hans Tid, 
og at de maaske oprindelig har været bestemmende for den Praksis, 
som han optog. Men ligesom de babyloniske Urtidsmyter har 
gennemgaaet en Renselses- og Lutringsproces ved at indoptages 
i den israeUtiske ReHgion, saaledes er ogsaa det Billede, som vore 
Evangeher tegner af den profetiske Bodsprædikant ude i Ørkenen, 
et saadant, at vi tør tro, at han med sine udpræget etiske Inter- 
esser har været en Midas, der formaaede at forvandle de urene 
ForestilHnger, han maaske har været under Paavirkning af, til 
værdifuldt Guld. Betydningsfuldt i den Henseende er det allerede, 
at der bestandig er Tale om atpsoig rwv a/uaQTiwv, ikke derimod 
om Afvaskning, Fordrivelse eller lignende; dermed er Syndsfor- 
ladelsen betegnet som beroende paa Guds Tilgivelse, paa hans 
Barmhjertighed, som ikke tilregner Syndeskylden. Og man maa 
fremdeles lægge Mærke til, at skønt Johannes i flere Henseender 
staar Essæerne nær, har han ikke optaget deres Bade til magiske, 
medicinske eller prognostiske Formaal — netop de Arter, til hvilke 
der nødvendigvis maatte knytte sig Forestillingen om Fordrivelse 
af Dæmoner eller hgnende; og skønt han døbte i Jordans Flod, 



^) Zahn, Evang. d. Matthåus, p. 131, er tilbøjelig til at antage, at selve dette, 
at man paatog sig Daaben, gjaldt som Syndsbekendelse; hvis den nemlig blev ud- 
talt, maatte den ifølge Sagens Natur gaa forud for Badet, og man vilde da have 
ventet Aor. Part. E^ofioloyrjadfisvoi; men det er dog vist at lægge for stor Vægt 
paa en Tilfældighed; hvis Daabskandidaten stod ude i Vandet og fremsagde sin 
Syndsbekendelse umiddelbart før eller i det samme, han dukkede ned under Over- 
fladen, kimde de to Handlinger meget vel ses som samtidige. 

15 
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er der ikke nogen som helst Antydning af, at han har tillagt det 
Betydning, at Daaben foregik i »levende« Vand. Endelig stadfæstes 
den Antagelse, at Johannes har haft et aandeligt Syn paa sin 
Daab, jo ogsaa deraf, at denne sikkert har tjent som et Forbillede 
for den kristne. Jesus er selv blevet døbt dermed, og han har 
ladet sine Disciple efterligne i hvert Fald dens ydre Ritus, selv om 
de Virkninger, han tillagde denne, muligvis har været noget for- 
skellige derfra^). 

Om Udførelsen af Johannes' Daab har vi kun enkelte Antyd- 
ninger; han synes derefter hverken at have ført Baptizanden ned i 
eller op af Vandet; ved Jesu Daab hedder det nemlig, at Døberen 
først vilde forhindre ham deri (Mt. 3, 14: o åi ditKcokvsv avrov), 
men efter Jesu Begrundelse af sin Begæring »tilsteder ham det«. 
(V. 15 : TOTS dq)i7]6iv amov), og der staar ogsaa, at Jesus selv 
steg op af Vandet igen (Mk. i, 10 : xal sv&vg dva^alvcov éz tov 
våaTog; Mt. 3, 16: ^aiTTta&sig ås 6 Ifjaovg dvs^ij svd-vg dno 
TOV vduTOc), ikke derimod, at han blev ført op. Men paa den 
anden Side har Døberens Medvirkning sikkert været mere betyd- 
ningsfuld end Vidnernes ved den jødiske Proselytdaab; det hedder 
stadig, at han døbte (Mk. i, 8 =]= Mt. 3, 11 =]= Lk. 3, 16; Joh. i, 26. 
28. 33; 3, 23),eUerat man døbtes af ham{Mk. i, 5 =|= Mt. 3, 6; Lk. 3, 7; 
Mk. I, 9 =1= Mt. 3, 13; cfr. Mt. 3, 14). Det er da nærliggende at antage, 
at han har modtaget Baptizandens Syndsbekendelse og den 
[xsTavota, d. v. s. Løfter om et nyt og bedre Liv, der efter al 
SandsynHghed har været knyttet dertil; vi tør rimeUgvis gaa endnu 



1) En Undersøgelse af Forholdet til den kristne Daab vil i øvrigt i denne 
Sammenhæng føre alt for vidt. Forud for Paulus' Lære ved vi kun meget lidt derom, 
og selve Apostlens Udtalelser er Genstand for saa indbyrdes afvigende Fortolkninger, 
at der derom kunde skrives adskillige Bøger. Kun maa her bemærkes, at naar man 
i nyere Tid ofte et tilbøjelig til at benægte, at Daaben er indstiftet af Jesus selv, 
turde dette være en ganske uholdbar Paastand. Rent bortset fra, hvorledes det 
forholder sig med Daabsbefalingen i Mt. a8, 19 f., der jo aabenbart har faaet denne 
Plads, fordi den tmiversalistiske Missionsbefaling af Evangelisten blev anset for 
særlig velegnet til at danne en Afslutning paa Værket, og med Notitserne i Joh. 
3, 26; 4, 1 f,, der meget vel kan indeholde værdifuld historisk Overlevering, frem- 
gaar den kristne Daabs Ælde deraf, at Paulus blev døbt straks efter sin Omvendelse 
foran Damaskus' Porte (cfr. foruden Actas Beretning [9, 18; 22, 16] tillige Rom 6, 3; 
I Kor. 12, 13); det sjmes dog ganske utænkeligt, at Menigheden — ligegyldigt om 
i Damaskus eller andetsteds — nogle ganske faa Aar efter Jesu Død skulde have 
indført en Praksis, som Paulus trods i Kor. i, 17 tillægger den allerstørste Be- 
tydning (Rom. 6), og at den overalt skulde have fundet en saa enstemmig Aner- 
kendelse, som det af de paulinske Breve fremgaar, at den nød, hvis den ikke gik 
tilbage til Mesterens Indstiftelse og fra første Færd havde hørt med som et Led af 
hans Lære. 
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videre og formode, at disse Løfter har haft et i hvert Fald til en 
vis Grad fast formuleret Indhold. Og i saa Fald paanøder Analogien 
med Essæerne sig os. 

Mindre Vægt kan der nu ganske vist lægges paa Plinius' Notits: 
tam fecunda illis aliovum vitae paenitentia est (Nat. Hist. V 17 
Detlefsen I, p. 210), endskønt paenitentia meget vel kunde være 
et omfattende Udtryk for Syndsbekendelse og Beslutning om et 
bedre Liv, og i saa Fald vilde der altsaa dermed være sagt, at 
Essæersekten fik Tilgang ad de samme Veje som Døberens Kreds. 
Udtrykket er imidlertid ret ubestemt, og vi ved heller ikke, hvor 
PHnius har det fra. Men selve Sagen finder en njeget konkret Stad- 
fæstelse i, hvad Josefos beretter om Betingelserne for Optagelse 
som fuldgyldigt Medlem af Essæersamfundet. Det hedder Bell. - 
II 139 (8, 7) saaledes : tiqIv ås Ttjg ttoivijs awcco'&at Tooæm 
OQitovg avToig ofivvat (pQtuijaosig, tc^cotov fA,kv evGeprjaeiv 
TO &S10V, STTstTa Tct TTQOQ dv^'QcoTtovQ ålxaia (pvXå^stv) og 
allerede her mindes vi, at i sin Skildring af Johannes Døber 
Ant. XVIII 117 (5, 2) kalder Josefos ham dyad^ov uvdqa mi 
roig lovåaloig asXsvovra uQerr^v énccazovGiv aal ra nqog 
aXXfjkovg åiHtztoGVvr} aal iTQog rov d-sov i-vas^sicf, 
XQcofiévoig ^aiiTtofiw avvisvai. Ligheden imellem de enkelte 
Udtryk er ikke saa stor, at der kan være Tale om hterær Afhæn- 
gighed, og dog er der sagligt fuld Overensstemmelse mellem de 
to Hovedpunkter : wos^eia TiQog tov d-eov og åmaioQvvtj nqog 
Tovg dv'O'QcoTuovg, Imidlertid kunde dette hidrøre fra, at det er 
Josefos, der har nedskrevet begge Stykker; og vi vender os derfor til 
de Forpligtelser, Essæerne ved de frygtelige Eder videre maatte paa- 
tage sig: xai /.tfjTe vmicc yvdf.i'ijv fifXdipetv tivd f.irj'cs €| énixixyjitci- 
Tog, (xiarjaeiv åasi tovg aåittovg ual avvaymvislG&ai tolg åf 
uciloig' TO nionov aei ncioiv naQs^etv, juaXiota åh %oig XQanov- 
aiv ' ov yuQ ålxu S-sov TisQiyevsod-at tivi to aQ^stv * mv avtog 
^QXVf ^^'''^åéno't i^v/SQiGStv eig vijv é^ovaluv, jU7]å^ éoS-ijzl tivi 
7] nÅsiovi noof^Kp tovg vno%eiay^ivovg vnsQlaf^mQvveod'm, %rjv 
ttXrid-eiav ciyanåv dsi. nat TOvg 'ipsvåofjiévovg ngo^dKha&ai ' 
X^lQcig nXonijg nai tpv^ijv dvoalov KiQåovg na&aQdv (pvXd^siv 
««} fii^TS HQvifJstv 11 lovg aiqettotag (.irid-^ éxéQotg avtwv ti 
f.i7]vvGEiv, mv i^iéyQt d-avdtov Tig ^id^rjTai. nQog tovTOig 
o/Ltvvaiv f,ifjdevi /uev (.istadovvai xiLv doy^idrwv éTSQwg fj (ug 
avtog fxsiéla^BV, d(pi^€Gd'at åh l'rjG'csiag itai gvvc^jqi^gsiv 

15* 
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o/Liolæg T« 'ce tijs algéasmg aviwv §t§Xia itat vd twv ayyéXmv 
ovofiUTK. toiovTOis /Lihv OQHotg lovg n,Qoai6vtag e^ao^aXi^ovnai, 
Disse Udsagn bringer altsaa en nærmere Udførelse af, hvad der 
menes med t« iigog åvD-Qoanovg åixaia ^vla^eiv, og de 
minder i meget om de Krav, som vi maa tænke os, at Johannes 
Døber, han som 30 ogsaa rikd-ev év oåm åiiiaio(}vvi]g (Mt. 21,32), 
stillede. Overensstemmelsen viser sig med Hensyn til forskellige 
Enkeltheder. Saaledes var det Essæeme forbudt at lægge Vægt 
paa fornem Klædedragt eller anden Pragt^), og vi tør være for- 
vissede om, at et Hgnende Krav er blevet stillet af ham, der gik 
rundt i Kamelhaarskappen med et Læderbælte om sin Lænd (Mk. 
I, 6 =j= Mt. 3, 4), og hvem Jesus gav det Vidnesbyrd, at han hørte 
ikke til dem, der gik klædt i bløde Klæder (Mt. 11, 8 ^ Lk. 7, 25). 
Naar det fremdeles hedder om Essæeme, at de maatte love at 
holde deres Hænder fra Tyveri og deres Sind rent fra ulovlig Vin- 
ding, da mindes vi det Krav, som Johannes efter den evangeliske 
Overlevering stillede til Tolderne, som kom og vilde døbes af ham: 
fifjåsv Tvkéov naga to åmTsrccyfAévov v^lv TrgaoatTs (Lk. 3, 13). 
Paalæget om hverken med Vilje eUer efter Befaling at skade nogen 
og om at afholde sig fra Røveri, har ogsaa en Parallel i Døberens 
Ord til Soldaterne: fiijåéva åtaaeiGijre fitjås GViioq)avT'^GrjTS, 
nat aQMiGd^e toiq oipaavioiQ vfA(»v (Lk. 3, 14), og endelig 
kunde man ogsaa finde en vis Lighed mellem Løftet om at under- 
støtte {ovvay(oviCsGd-ai) de retfærdige og Opfordringen til Ska- 
rerne i Lk. 3, 11: 6 8XCOV åvco %1/tfavac, fÅsradorm tg) fA,f^ t'xovTt, 
mi 6 exoav ^Q(Of-iara ofAOimQ noiHTm. Hovedsagen er imid- 
lertid ikke disse Enkeltheder; thi Hensigten dermed er ikke at 
vise, at Johannes og hans Disciple har været Essæere; det drejer 
sig kun om at godtgøre, at der har været et vist Slægtskab imeUem 
de to religiøse Sammenslutninger. Det, hvorpaa det kommer an, 
er da Overensstenunelsen i selve Grundbetragtningen: at der til 
Optagelse i begge Samfund, Essæernes og Johannesdisciplenes, 

^) Mistænkeligt er ganske vist Udtrykket trovg vnotETayfisvovg vnsglafinQvvEG' 
&ni ; thi det lader sig vanskeligt forene med Bell. II 126 (8, 4), hvorefter hvert 
Medlem kun synes at have haft en enkelt Klædning, som han gik med, til den var 
fuldstændig opslidt; og efter Præp. evang VIII 11, 6 (Heinichen I, p. 397) og 
Q. O. P. L. 86 (M. II 458, 46) var Klædedragten fælles og følgelig ens for alle 
Essæere. Hvis man ikke helt vil skrive rovg vnotiTayiifvavi tiTifpiajU.irpwseS'cti 
paa Josefos' egen Kappe, er der næppe anden Udvej end at forstaa IJdsagnet om 
de højere Grader, der muligvis kunde være fristet til at bære deres Distinktioner, 
paa den hellige Dragt til Skue paa en pralende Maade. 
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lo-æves dels en Bekendelse og Forsagelse af det tidligere syndefulde 
Liv og dels en alvorlig Beslutning om i Fremtiden at beflitte sig 
paa Gudsfrygt og Retfærdighed mod Næsten. 

Man maa nu ganske vist være sig bevidst, at den ovenfor 
skildrede Overensstemmelse ikke uden videre kan læses i Kilderne, 
men først fremkommer med et Par Hypoteser som Mellemled. 
Som Betingelse for Johannesdaaben er der kun overleveret «|o- 
fjfOÅoyrjGtg roov dfiagtmv ; at der ogsaa krævedes et Løfte om 
Bodsgeminger, maa sluttes af Benævnelsen fiaiiTtGfia rijg 
fiEravoiaQ. Og hvad Essæerne angaar, er Initiationsbadet om- 
' talt for de Novicer, der kun har været et Aar inden for Ordenen 
(Bell. II 138 [8, 7]), medens Løfterne — i Form af oqtioi (pQiKcoåeig 
— først nævnes, naar de paagældende efter tre Aars Forløb rykker 
op til at blive fieréxovTeg, virkelige Medlemmer af Samfundet 
med Adgang til de fælles Maaltider. Man maa følgelig ogsaa her 
ty til en Hypotese om, at ligesom den første Initiation foregik ved 
et Bad, saaledes har dette ogsaa været Tilfældet med flere af de 
senere. Imidlertid maa det vistnok erkendes, at begge disse to 
hypotetiske Forudsætninger i høj Grad har Sandsynligheden for 
sig, og at vi altsaa er berettiget til med det selvfølgehge Forbehold, 
at vi paa saadanne Omraader ikke naar absolut Sikkerhed, at an- 
tage et Slægtskabsforhold mellem det essæiske Initiationsbad og 
Johannesdaaben. De to Fænomeners Lighed kan forklares ved 
fæUes Afhængighed af samme tredie; men ikke umuHgt er dét, at 
Sagen snarere forholder sig saaledes, at Johannes til Anvendelse 
paa sin Discipelkreds har tilegnet sig en Fremgangsmaade, som 
han vidste var i Brug inden for Essæersamfundet ved Optagelsen 
i den Grad, som forlenede de virkeHge Medlemsrettigheder. 

Denne sidste Anskuelse vilde bhve endnu sandsynhgere, hvis 
det lod sig godtgøre, at man ogsaa har tillagt det essæiske Initia- 
tionsbad Virkning ngog dcpsaiv dfxaQrmv, Det kunde ganske 
vist synes overmaade dristigt at udkaste en saadan Formodning, 
og det er det da i en vis Forstand ogsaa. Men der kan dog til dens 
Begrundelse anføres saa betydningsfulde Omstændigheder, at den 
i hvert Fald fortjener en nærmere Prøvelse. I første Række kom- 
mer her ikke Indholdet af de tit omtalte oqhoi g)Qiii(oå£ig, 
skønt disse i og for sig vilde passe fortrinhgt dertil, men derimod, 
hvad vi hører om de senere Elchasæere. 

Interessant er det nemlig, at, saavidt vi har overleveret, skete 
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Profetens første offentlige Fremtræden netop med Forkyndelse af 
en ny Syndsforladelse, en a(p6oig afxagrmv, der ogsaa skulde 
formidles ved et ^anttGfia. Derom beretter Hippolyt (Phil. IX 
13 Duncker, p, 462, 61 ff.) følgende : Tctw« TSQaroXoymv vofjii^si 
raQciao€iv rovg fioigovg, Xéyaov "koyov tovtoV svi^yysliG&ai 
TOiQ av&QcoTtoig naiv?jy acpsatv dfiaQTtmv; og hvorledes dette 
er at forstaa, præciseres nærmere i Phil. IX 15 Duncker, p, 466, 2 
ff., hvor det hedder: »Om nu nogen. Børnlille, har haft Omgang med 
et eller andet Dyr eller en Mandsperson eller sin Søster eUer Dat- 
ter eller har gjort sig skyldig i Horeri eUer Skørlevned, og han 
ønsker at faa Syndernes Forladelse [zai d-éXst acpeaip la§eiv ræv 
dfiaQTimv), saa skal han, saa snart han har hørt denne Bog, for 
anden Gang lade sig døbe {^aTcriaaGd-w én dsvTSQOv) i den store 
og højeste Guds Navn og i hans Søns, den store Konges Navn, og 
han skal rense sig og hellige sig {itai nad-aQiGarca mi ayi^e-uaaTto) og 
paakalde som Vidner for sig de 7 Vidner, som er anført i denne Bog: 
Himlen og Vandet og de hellige Aander og Forbønnens Engle og 
Olien og Saltet og Jorden.« Og efter en nedsættende Bemærkning 
om TOJ éavfÅaQm fivorijgia ra ånoQQfjra mi fisydXa, som denne 
falske Profet Elchasai fremfører, fortsætter Hippolyt sit Referat 
af hans Forkyndelse: »Fremdeles siger jeg, I Horkarle og Hor- 
kvinder og falske Profeter: Dersom I vil omvende eder, for at 
eders Synder kan forlades eder {iav d-élijre éniGTQsyjai Iva 
(%q)S&i^6covTai vfxiv al dfiaQtiai), saa skal ogsaa I faa Fred 
og Arvelod med de retfærdige, saa snart I har hørt denne Bog og 
er blevet døbt for anden Gang {j^aitriad-^TS sk åevTegov) med 
Klæderne paa«. 

I disse Tekster indtager dcpsGig toov djuagTimv, som det vil 
ses, en fremskudt Plads; men Spørgsmaalet bliver ganske vist, 
hvor meget der gaar tilbage til kristelig Indflydelse. Hippolyt ken- 
der jo nemhg først Elchasais Rehgionsbog i den Skikkelse, hvori 
den benyttedes af den elchasæiske Missionær i Rom, Alkibiades, 
i første Fjerdedel af det tredje Aarhundrede; og paa dette Tidspunkt 
havde det oprindelig jødiske ReHgionssamfund haft en intim Be- 
røring med Kristendommen, hvorfra det utvivlsomt allerede havde 
faaet en Del Proselytter. I den Henseende er særUg Udtrykket 
paiiTiadoi)-^ én åsvrégov mistænkeligt. Forud for Skildringen 
af Elchasæerne fortæller nemlig Hippolyt om den romerske Biskop 
Kailist og hans Tilhængere, og efter en Beretning om hans Mildhed 
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over for Utugtssynder^) hedder det: em tovtov (sc. tov KaXXla- 

TOV) TTQCOTOtg TSToXjJiriTat åsVTSQOV aVTOlQ ^aTTTia/Lf.a (Phil, IX 12 

Duncker, p. 462, 40). At der er en Forbindelse mellem dette og Refe- 
ratet af den elchasæiske Praksis, er indlysende; og almindeligvis 
tænker man sig da Forholdet saaledes, at Alkibiades ved sit Komme 
til Rom dér forefandt KaUists Overbærenhed over for seksuelle 
Synder; for at skaffe sit Religionssamfund Tilgang er Udsendingen 
fra Apamea saa slaaet ind paa en lignende Fremgangsmaade og 
har interpoleret den anden Daab for Utugtsynder i sin medbragte 
Rehgionsbog som et profetisk Ord af Elchasai selv^). Man kunde 
imidlertid ogsaa betragte Sagen hge omvendt, og ret beset turde 
dette i Virkeligheden være den mest nærhggende Muhghed, Man 
maatte da antage, at Alkibiades er kommet til Rom og har for- 
kyndt en Daab til Syndsforladelse for saadanne, som var udstødt 
af Kirkesamfundet, en Daab, hvorved de altsaa blev optaget i 
den elchasæiske Menighed; og først derefter, for at forhindre, at 
denne Sekt fik for stor Tilgang, har KaUist besluttet sig til at gen- 
optage de faldne og gøre det ved en Fornyelse af Daabsbadet. 
Uden en saadan Forudsætning er det næsten utænkeHgt, at en 
kristen Biskop skulde falde paa at gentage Daaben^), der jo dog i 
hele Oldkirken stod fast som en Handhng, der kun maatte udføres 
én Gang; Hippolyt betragter aabenbart Foranstaltningen som en 
stor Frækhed {TeTokfirjTai), og dermed er givet, at der ikke kan 
være Tale om en kirkehg Daab efter en kættersk. Man maa frem- 
deles betænke, at Skildringen af KaUist hidrører fra en Modstander; 
hvad Hippolyt Phil. IX 13 Duncker, p. 460, 27 ff . beretter om, at han 
tillod enlige Kvinder at leve i Konkubinat med Slaver eUer frie 
Mænd af ringe Stand, som de ikke ønskede at gifte sig med, synes 
ogsaa snarere at være ondskabsfuld Sladder og Bagtalelse end at 
høre hjemme i Virkelighedens Verden. Umuligt er det derfor ikke, 
at den romerske Biskops Beredvillighed til at genoptage de faldne, 
hvilken gjorde ham saa ilde anskrevet hos de sædeligt strenge, 
og som ved Hippolyts og Tertullians Beretninger for aUe Tider 



^) Med Rolffs (T. U. XI 3) og Hamack (Chronologie II, p. 207) tør man vel 
nok betragte det som sikkert, at det af TertuUian (De pud. i Oehler I, p. 792) 
omtalte edictum peremptorium er hans Værk. 

2) Saaledes f. Eks. Brandt, Elchasai, p. 96 ff. 

3) Rigtignok anføres det ikke direkte, at Kailist selv har forordnet dette; 
men Hippolyt maa dog have ment, at det er sket med' hans Billigelse; ellers ■ er 
Sætningen paa denne Plads meningsløs. 
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har sat en Plet paa hans Navn, har været et Modtræk mod Alki- 
biades og den væsentligste Aarsag til, at Forsøget paa at indføre 
Elchasæismen i Rom saa fuldstændigt mislykkedes. 

At nu dette i Virkeligheden er Begivenhedernes rette Sammen- 
hæng er ogsaa sandsynhgt af en anden Grund; det er nemlig ingen- 
lunde nogen nærhggende Antagelse, at Udsendingen fra Apamea 
uden videre selv skulde have forfattet de to Tekster, der omhandler 
den anden Daab, og saa indføjet dem i sit Eksemplar af Elchasai- 
bogen for at gøre den bedre egnet til Konkurrence med Kailists 
Praksis. Saadanne bevidste Bedragerier er sjældne i Religionernes 
Historie; man sætter sig ikke til at overveje, hvilken Form for 
Dogmatik der nu vil være den mest fordelagtige, men Praksis 
ændrer sig Hdt efter hdt. AUerede i Syrien kan den elchasæiske 
Menighed have vundet Proselytter blandt de Jødekristne, der 
var udstødt af deres eget Kirkesamfund paa Grund af seksuelle 
Synder eller Vranglære; og dette kan yderUgere have givet Anled- 
ning tU, at den Syndsforladelse ved et Bad, som Profeten i Trajans 
tredie Regeringsaar havde forkyndt, blev opfattet ogsaa som et 
Tilbud til saadanne Mennesker. Men deraf følger ikke, at Læren 
om ^aiTTiofia h åevTsgov skulde være udformet netop af 
Hensyn til disse; tværtimod er det i høj Grad usandsynUgt, at Pro- 
feten eller hans Tilhængere Hgefrem skulde have regnet med den 
kristne Daab og taget Hensyn til den — især da Elchasæerne ellers 
ikke røber synderhge Spor af Kristendom. Langt rimeUgere er det 
i VirkeUgheden at søge ogsaa det første Bad til Syndsforladelse 
inden for Elchasæismens egne Forudsætninger; og en saadan Be- 
tragtning har nu tilmed den bedste Hjemmel i Overleveringen. 

Det er indlysende, at de to ovenfor anførte Tekster (Duncker, 
p. 466, 2 ff. og 466, 16 ff .) repræsenterer henholdsvis en Anvisning 
paa og en Indbydelse til ^ånriGfia éx åevrÉQov (cfr. Brandt, 
Elchasai, p. 93), og da deres sagKge Indhold ikke, som man kunde 
vente, helt falder sammen, kan man lade dem gensidigt supplere 
hinanden. Som en Betingelse for denne Daab, er der da først for- 
langt éniGTQOtpT} (466, 17 f.) ; det kunde selvfølgeHg være et Krav, 
udformet i Analogi med det kristehge; men det kan lige saa godt 
være jødisk, navnlig hvis vi har Ret i Fortolkningen af Bell. II 
139 ff, (8, 7), at en Hgnende Fordring er stillet til Essæerne ved 
Optagelse i deres Samfund. Fremdeles kræves som Forudsætning 
ånolsiv TfjQ ^l^Xov ravTfjc, hvilket kan oversættes baade »høre« 
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og »adlyde denne Bog«. I første Tilfælde vilde der vel være ment 
noget lignende, som naar det i Talmud hedder, at ved Proselyt- 
daaben, skal »de vises Disciple«, der er til Stede som Daabsvidner, 
gøre Baptizanden bekendt med mange af de lette og mange af de 
svære Bud; i sidste Tilfælde er jo dermed udtrykt Lydighed mod 
Sektens Lærdomme, hvad der naturligt maatte være en Betingelse 
for Optagelse i Samfundet. Og hvorledes man nu end i Enkelt- 
hederne opfatter dwmiv rijg §i§lov ravTrjQt maa det sik- 
kert være Udtryk for Tilslutning til Elchasæernes, Dogmatik. At 
der er henvist til Sektens helUge Bog, kan ikke forundre, naar vi 
ved, hvor stor en Rolle Bibelen spillede for Jøderne i AlmindeHghed 
og ra rijg aiQsaecog avrav §i§Ua (Bell. TI 142 [8, 7]) for Essæerne 
i Særdeleshed; og udelukket var det ikke, at Elchasai selv kunde 
have benyttet et saadant Udtryk, hvis han enten allerede havde 
sammenstillet en Del af sine Profetier til en Bog eller omgikkes 
med Planer om at gøre det for ogsaa at skaffe sit Rehgionssamfund 
en hellig Skrift^). Det er heller ikke engang helt sikkert, at den 
nærmere Bestemmelse til de syv Vidner: yey()(x/Ltfi£VOvg év rjj 
§1^1(0 ravTT] (Duncker, p. 466, 9 f.) er en senere Tilføjelse; thi 
Opregning af saadanne Vidnerækker har sandsynligvis tidHgt 
spillet en Rolle i Bogen paa samme Maade som Englenavnene i 
Essæernes heUige Skrifter^). Efter at nu disse to Betingelser, der 
altsaa som jødiske, resp. essæiske meget vel kunde gaa tilbage til 
Profeten selv, er fyldestgjort, lyder Kravet yderKgere for at opnaa 
den attraaede Syndstilgivelse: ^anTiadd-o) in åsvtSQov. Og dér 
er det, man i Særdeleshed mener, at Fordringen er formuleret 
under afgjort kristeHg Indflydelse; det skal være indlysende alene 
af Udtrykkets Form. Saaledes antager f. Eks. Brandt (Elchasai, 
p. 25 f.; cfr. p. 94 f.) vel, at Profeten ved sin Fremtræden under Trajan 
har anbefalet alle Syndere, som vilde omvende sig og antage hans 
Lære, »das Untertauchen der ganzen Person, unentkleidet, in einem 
Fluss oder einer Quelle, das heisst in einem frei daherfliessenden 
oder aus der Erde hervorquellenden Gewåsser>> som et Middel, 
hvormed de kunde udvirke den guddommelige Tilgivelse. Men det 
var en Ritus, der kunde gentages, saa ofte det skulde være, og som 



^) Cfr. Muhammed, der ligeledes meget tidligt havde sin Opmærksomhed hen- 
vendt derpaa (Buhl i Kirkeleksikon f. Norden II, p. 839). 

^) Det fremgaar af den hyppige Omtale hos Epifanios (cfr. tidligere p. 126 f.). 
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ikke krævede Medvirkning af andre Trosfæller. I Modsætning der- 
til er Udtrykkene ^aizTiGda&æ (466, 6) og ^aTtria&TJTs (466, 20) 
samt ^anriGfia (462, 63) at forstaa om en enkelt Handling, som 
ikke kan gentages uden højst den ene Gang éz åsvtéQOV. Verbets 
passive Form viser yderligere, at der er Tale om en Ritus, som 
kræver Medvirkning af andre Trosfæller, "og som vedkommende 
ikke alene kunde foretage, og denne Praksis skal da først være 
skabt af Alkibiades eller Elchasæersamfundet i Apamea. 

Til denne Argumentation er imidlertid at bemærke, at det 
selvfølgelig er rigtigt, at de nævnte Udtryk sigter til en Initiations- 
ceremoni, der krævede fleres Nærværelse og kun i Undtagelses- 
tilfælde gentoges. Men derimod *maa man nok spørge, hvorfra 
Brandt ved, at det Bad til Syndernes Forladelse, som Elchasai 
selv indstiftede, kunde gentages »beliebig oft« (p. 26). Teksten fra 
Phil. IX 13 (Duncker, p. 462, 63 ff.) anser han nemlig for at hvile 
paa Alkibiades' Redaktion; men ud fra denne Forudsætning bliver 
det jo ganske umuligt at afgøre, hvad Elchasai selv har udtalt 
om Badet til Syndsforladelse, overhovedet vilkaarligt at antage, 
at han har forordnet et saadant. Enten maa man nemlig sige, 
at dette er usikkert og tvivlsomt, fordi vi kun har berettet derom 
af Alkibiades, og han kunde jo have antedateret den Praksis, som 
han selv indførte — eller man maa hævde, at de Meddelelser, 
som Hippolyt bringer i Phil. IX 13 og 15 hidrører fra Profeten, 
maaske lidt modificerede i Tidens Løb, men dog saaledes, at Grund- 
forestillingerne er forblevet de samme. Og dette sidste Alternativ 
er sikkert det sandsynligste. Phil. IX 16 har vi en astrologisk 
Belæring om de Dage, paa hvilke de onde Stjerner hersker, en 
Belæring, som der ingen som helst Grund er til at frakende Elcha- 
sai; det hedder heri: nål fir] ^anri^iTe avågcc i] yvvaha év raig 
ri^éQaic, ttJ? é^ovoiag atJTcai' (Duncker, p. 468, 51 f.)). I dette 
Udtryk forekommer ^aitri^siv altsaa i den transitive Betydning, 
og det er en meget prekær Udvej at forklare Stedet om Proselyt- 
daaben, som Elchasai i Kraft af sin jødiske Herkomst skulde have 
praktiseret^) ; der maatte i saa Tilfælde have været en Antyd- 
ning af, at det var en ikke- jødisk Mand eller Kvinde, Daaben gjaldt. 
Langt snarere er der derfor med dette ^anri^eiv sigtet til Daaben 



^) Saaledes forstaas Stedet af Brandt, Elchasai, p. 27. 
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til Syndsforladelse. Vi tør fremdeles formode, at denne blev ud- 
ført med en højtidelig Ceremoni, hvor andre af de troende var til 
Stede paa samme Maade som ved den Daab, hvormed Johannes 
.døbte. Forud derfor er der, gaaet Løfter om fremtidigt at afholde 
sig fra det syndefulde Liv, man hidtil havde ført, og Formularen 
for et saadant Løfte har vi rimeligvis bevaret. Det er allerede 
(p. 184) nævnt, at der er noget galt ved den Phil. IX 15 (Duncker, 
p. 466, 23 ff.) meddelte Forskrift for, hvorledes man kan finde Hel- 
bredelse for Biddet af en gal Hund. Efter den overleverede Tekst skal 
vedkommende baade bade sig før og efter Paakaldelsen af Vidnerne; 
og den Forsagelse, som er befalet 468, 35 ff., staar ikke i nogen 
som helst Forbindelse med Hundegalskaben eller den nvsvfia 
åiaipd-OQag, som foraarsager en saadan. Ser man nærmere til, er 
det imidlertid indlysende, at Recepten mod Biddet ender 466, 30 f . : 
ital TOTS åmfiaQTVQTiGaGd'G} TOV? iwTa juaQTvgag tovq yey^jafi- 
fisvovg SV Tfj §i^l(xi TavTfj, en Formel, som ogsaa kendes fra 466, 
9 f . Der har Hippolyt selv forklaret, hvilke syv Vidner der menes; 
thi naar der staar: som, er optegnede i denne Bog, vilde denne Hen- 
visning jo for dem, der besad Bogen, være tUstrækkeHg, og Oplys- 
ningen kommer derefter temmeUg umotiveret. Ogsaa paa vort 
Sted (466, 31) har Hæreseologen villet oplyse, hvad det er for Vidner, 
Henvisningen gælder, og han har derfor anført en Tekst, hvori de 
opregnes, men rigtignok en Tekst, som i Elchasais Bog stod i en 
helt anden Sammenhæng. Den lyder: iåov jdctQTVQOjuat lov 
ovQttVOV ual 16 vå'ioQ ual t« nvev/uaia tcc ccyia Hal Tovg cty- 
yéXovg iijs. ngoasv^ijg xai to eXaiov ««/ to uXag nat nfjV yijv. 
lovTOvg lovg énta, f.nxQ%vQag fiagivQa/nat, ozi ovksii ajuaQ- 
Tt]Gw, ov fioiievam, ov nXéipaa, ovn uåiKfjcm, ov nXsovsHntjaw, 
ov fiiG'^GO), ovn dd^siTjOU), ovåh év nåoi novtjQolg svåon'^aa. 
TuvTtt ovv slnwv ^amiaaod'O} ovv navTi tm (poQf/iimi avroi/ 
ev ovof.iati tov ineyaXov v,(u viptatov &sov, I Bogen vilde 
et saa udførhgt Citat være paafaldende blot for at angive, 
hvilke Vidner der sigtedes til; at Hippolyt derimod oplyser dette 
ved at anføre in extenso en Forskrift, hvori de nævnes, er lettere 
forstaaeligt. Ud fra denne Antagelse bUver der heller ingen Vanske- 
lighed ved, at der to Gange er foreskrevet ^ajiTtaaGd-co gvv TravTi 
T<p (poQSfiaTi (XVTOV, som i første Tilfælde synes at skuUe 
finde Sted før Vidnepaakaldelsen og i sidste derimod først derefter. 
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Er der Tale om et Bad ved to forskellige Lejligheder, var en saadan 
Forskel i Ritus meget vel tænkelige). 

I Stykket 468,35 ff: omen dfiaQT^GMt ov ^Oi%svGio, ov 
Klépm, om ddiv,riGix), ov nlsovsHTrjGO), ov fitofjam, ovn <x&6Tri6m, 
ovås BV Ttdae novfjQotg evåoitTiGm har vi da en Formel for det 
Løfte — eller i Betragtning af den syvfoldige Vidnepaakaldelse 
kunde man vel kalde det en ogaos g)Qtiicoåtjs — om et frem- 
tidigt etisk Liv, som Elchasai krævede som Tilbehør til et Daabs- 
bad, og efter hele dens Indhold kan vi ikke være i Tvivl om, at 
dette netop var den Daab, om hvilken Hippolyt i Phil. IX 13 
(Duncker,p. 462, 64 ff.) beretter: g)tt'oj{a)»' tov g év naorj daeXyeloi 
aal (.iiaGfiiw xai avo/Li^/uaaiv ef.icpvQsvtag, el nai niotog ctT/, 
eniGTQétfjavTci nål r^g ^l§%ov Kuzanovaavta nul niGTevGctvta, 
OQi^ei (se. Elchasai) paniiajLtati Xafi^aveiv dtpsoiv dfiagrmv. 
Vi har nemhg i Løftet tydeligt udtalt Vilje til en éniGtQOcpri, 
som ikke blot i sin hele Art, men ogsaa med Hensyn til Enkelt- 
heder minder stærkt om Essæernes^) ; og hvis man tør lægge 
Vægt paa ovneTt, vilde der jo ogsaa deri Hgge en éiofioloytjGig 
T<iav dfiaQTiwv, saaledes som Johannes den Døber stillede den 
som condicio sine qua non for Daab og derigennem Optagelse i 
hans Discipelkreds, 

Men har Forudsætningen for Elchasais Daab til Syndsfor- 
ladelse været en saadan åTtiGTQoq)^, en højtidelig Tilkendegivelse 
af et Brud med det tidligere syndefulde Liv, da ligger det i Sagens 
Natur, at i saa Fald kan den ikke være gentaget »beliebig oft«; 
hvis et Løfte, der var afgivet under en saa højtidelig Vidnepaa- 
kaldelse, blev brudt, var det selvfølgelig en højst alvorlig Sag. I 
denne Forbindelse kan man meget vel parallehsere Essæerne, om 
hvem det Bell. II 143 f. (8, 8)fortælles, at de af Ordenens Medlemmer, 
som gribes i alvorlige Sjmder, udstødes af Samfundet og optages 



^) Selv i det Tilfælde, at Verbalfonneme kun betegnede, at Daab og Vidne- 
paakaldelse skulde ske samtidigt (cfr. sinm i Forhold til ^antiGde&a 468, 38), 
kunde de to Forskrifter heller ikke oprindelig have hørt sammen, da det er utænke- 
ligt, at man i samme Aandedræt skulde have udtrykt Samtidigheden paa to saa 
forskellige Maader. 

2) Til ov Klfipco og ov TtleovsHVi^aio svarer Forpligtelsen til ^f^Qas xJlojr^g 
Hctl ipvxrjv åvoeiov Kégdovs HU^aguv q)vlcc^siv (Bell. II 141 [8, 7]) og cécps^soS'at 
Xrj6tsiag (142); til om åStiii^eco Løftet om tcc ngog ccv^qcotcovs dUaioc qov- 
Xtt^siv (139); med ovx u&fri^am korresponderer paa samme Maade zb niGtov 
åti Tioiaiv -jtaQs^siv (140), og med ov8e év naci TcovrjQolg svSon'^oai ligeledes 
(ii^T^øBiv dsi Tovg ttåixovg xal avvayujvi.Hed'tti rots Sivaioig (i39)- 
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enten slet ikke igen eller først, naar de ligger paa deres yderste. 
Og heri har vi da rimeligvis Nøglen til Forstaaelsen af det paa- 
faldende Udtryk: (SdnTiGjLia éx åevTÉQOV. Saafremt Elchasai 
nemlig er udgaaet fra og oprindelig har udfoldet sin profetiske 
Virksomhed inden for Essæersamfundet, er det en ret nærliggende 
Antagelse, at han ogsaa kan have vendt sig til dem, der paa Grund 
af Forseelser var udstødt af Ordenen, og tilbudt dem Optagelse 
i sin Kreds ved et Initiationsbad af samme Art som det gamle 
essæiske. I saa Fald vilde det være aldeles korrekt, naar det Phil. 
IX 13 Duncker, p. 462, 63 ff. hedder, at Profeten i Trajans tredie 
Aar er fremtraadt med en ny Syndsforladelse. Selvfølgehg kunde 
itaiv^ meget vel bero paa en forklarende Tilføjelse af Alkibiades; 
men hvis man ikke behøver en saadan Antagelse, er det saa meget 
desto bedre. Naar det hedder om dem, der imderkaster sig den 
»anden Daab«, at de faar siQTjvr] nai fjeQog fjeret rav åiicaiæv 
(Phil. IX 15 Duncker, p. 466, 18 f.), vilde dette være et meget 
passende Udtryk om de Goder, som bodfærdige Essæere kunde 
finde inden for Elchasais Kreds. Og Ugeledes fortjener Tiltalen 
réava (466, 3) at bemærkes ; den passer fortrinhgt som Profetens 
Tiltale til faldne Medlemmer blandt hans fordums Trosbrødre. 
Brandt (Elchasai, p. 97) ser ganske vist deri en særUg Snedighed 
af Alkibiades, at han har tiltalt de Kristne paa ganske samme 
Maade som deres egne Lærere for rigtigt at gøre Indtryk paa dem; 
men det er dog vist en saa raffineret Fremgangsmaade, at den 
næppe er trohg. En anden Sag er, at naar Elchasais Samfund 
godkendte den »anden Daab«, saa laa det nær for Kristne, der 
var udstødt af deres egen Menighed og udstødt for bestandigt, at 
benytte sig af den tilbudte LejHghed til at opnaa Syndstilgivelse 
paa ny. Allerede i Elchasais Levetid kan dette have fundet Sted^), 

^) En nøje Parallel til Fremgangsmaaden at genoptage de faldne er, hvad 
der er overleveret om den Tilladelse, Profeten gav til at fornægte Troen med Munden; 
derved har han sikkert ogsaa kunnet skaffe sit Samfimd yderligere Tilgang blandt 
saadanne, som paa Grund af Deltagelse i hedenske Ofre eller anden Kristusf omægtelse 
var udstødt af Kirken. Beretningen om denne Elchasais Praksis findes baade hos 
Eusebios der H. E. VI 38 meddeler — efter Origenes' Homili over '<P" 82 — om Sekten: 
cpTjaiv 8e otrt to ugv^Gaa9ai ddidcpoQOV sexiv iioi o /isv voi^aag tw (isv 
6T6(ittTt Ev dvdyKaj.s agv^asTai xri 8s KUgSla ovxh og hos Epifanios i Hær. XIX 
I f . Dindorf I,p. 325, i8ff: inoiiQivagSs dtSaaxsi, cptjCag iirj tlvai åuagTiav, si 
Mttl nagaTvxot siScoXa irgoøuvvrjaai, Kaigov sveråvToq Simyfiov, sav (lovov sv 
tfj ■6vvsi8ri6£i (iri nQoenvvrJGrjt xa/ o zi 8' av oiioloyi^G')] etåfiazi, sv 8s rrj 
'dagSia nrji Begrundelsen for denne sin Paastand vil 6 ånartav have fundet i 
Beretningen om en Præst Pinehas, der i den babyloniske Udlændighed under 
Kong Darios tilbad Artemis og derved undslap Dødsstraf. 
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og for at lette saadanne Overgangen kan da Profeten over for sine 
egne Trosfæller udtrykkeligt have betonet, at den ^airriGfAa éit 
åtVTegov, som han =havde indført af Hensyn til de faldne Es- 
sæere, ogsaa gjaldt for de Synder, som medførte Udelukkelse af 
den kristne Menighed. At der netop nævnes fÅ.oi%oi og xpåvåouQO- 
q)^Tat, tyder unægtelig paa et saadant Hensyn. Man har ogsaa 
viUet spore Bestræbelser for at vinde de Kristne i Udtrykket: 
åv ovofiari vlov avTOV, tov fAeyciXov ^aadémg (466, 7 f.), men 
her dog næppe med Rette. Hvis Elchasæerne nemlig havde villet 
efterligne den kristne Daab, havde de utvivlsomt fundet en trinitarisk 
Forme]; thi i hvert Fald fra det andet Aarhundrede har man sikkert 
i den kristne Menighed døbt til de tre store Navne. Og selve Be- 
tegnelsen »den store IConge« lyder ikke just kristelige); hvad der 
menes med »Guds Søn«, viser Skildringen af den store Aaben- 
barelsens Engel i Phil. IX 13 Duncker, p. 462, 54 ff., om hvilken det 
til sidst hedder (462, 59 f .) : nat rov fiév apo««'« vlov elvai tov 
•d-eov^), men som iøvrigt beskrives saaledes, at det er let for- 
staaeHgt, at Epifanios ikke deri kunde genkende Kirkens Kristus- 
biUede.3) 

Har vi da Ret i, at Forudsætningerne for den elchasæiske 
Forkyndelse af (iaizTiOfÅa éx åsvTSQOV ikke er kristelige, men 
essæiske, saa følger deraf, at, da denne Daab medførte en aaivtj 

^) Anderledes Brandt (Elchasai, p. 90 f.), der mener, at oprindelig blev der 
i den kristne Menighed kun døbt paa Jesu Navn; i Apoc. 14 (de 144,000 Bxovaai 
zo ovo[ia avTOv (se. tov uqviov) hciI to ovofia tov TroiTrpos avrov ysyQa(i(iévov 
ml T&v (lETcoitcav avrav) finder han Vidnesbyrd om en toleddet Daabsbekendelse, 
og han formoder, at der ogsaa i det syriske Kystland har været kristne Menigheder, 
der kun døbte paa Guds og hans Søn Jesu Kristi Navn. Men Stedet fira Apoc. synes 
udvidet, idet ««i to ovoiia tov xaTgbg uvtov er ganske fremmed for Sammen- 
hængen; og til den toleddede Formel har Brandt selv bragt gode Analogier ved Man- 
dæemes Daabsformel: »Livets Navn og Manda d'Haje's er nævnt over dig« (Mand. 
Rel., p. 105). Bousset (Hauptpr., p. 292) hævder da ogsaa, at den elchasæiske Formel 
»keineswegs notwendig unter christlichen Pramissen verstanden werden muss«, og 
Brandt henregnede den tidligere (Mand. Rel., p. 229) til det jødiske Arvegods i Pro- 
fetens System. 

2) Fortsættelsen lyder her: ttjv Ss &i]X£iav xaXfia&at ayiov nvsvfia. Havde 
man virkelig ønsket at faa Daabsformlen trinitarisk, havde det været en let Sag at 
indføje denne ayiov Ttvsvfia deri. 

3) Hans Ord derom lyder saaledes (Hær. XIX 3 Dindorf I, p. 326, 30 ff.): 
dXla Kai nåXiv 8^9tv [isv XqiGtov åvåfiazi onoloysl, Xéyæv oti Xqigtoq 
o fiéyag paeilevgt ov firjv nåvv ys KazBiXrjcpa éx rrjg avtov doksQug nal 
7ct(Qa7isnoirj[ifvr]g evvTa^sag tjjj ^ipXov ttjs avtov XrjQcaSiag si tisqI t ov 
KVQiov Tjfiwv 'l7]6ov Xqi-gtov V (pTjyi^øaTO. q{8e yag towo oqi^si, 
Xqlgtov 8\ LnX&g Xéysi, mg å^ æv xuvfiiXijqianév tiva (tsqov 

67]llttivmv 7] TTQOOdoHåv. 
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a(p€6ig djLiaQTmv, maa allerede det essæiske Initiationsbad 
have haft syndstilgivende eUer syndsfordrivende Virkninger. Og 
dette synes os i Virkeligheden saa sandsynhgt, at vi til sidst op- 
kaster det Spørgsmaal, hvorledes det nærmere Forhold mellem 
Syndsforladelse og Vandbad i saa Fald har været tænkt; det drejer 
sig her i Hovedsagen om to Muligheder. Til Grund for den ene 
ligger en Betragtning af Synden som Overtrsédelse af Guds Vilje, 
forskyldt ved Menneskers frie HandUnger, og Syndsforladelse vil 
da sige, at Gud tilgiver Overtræderen paa visse Betingelser. Dette 
er en god jødisk Tanke. Som en af disse Betingelser har' Gud nu 
videre fastsat, at Syndstilgivelsen opnaar man kun gennem et 
Bad, som maa tages under Iagttagelse af visse Formaliteter; Hand- 
Hngen selv er ganske irrationel, men saaledes er det nu engang 
Guds Vilje. Denne Betragtning var ogsaa meget vel tænkelig paa 
jødisk Grund; de fleste af Lovens Krav var jo uforstaaeHge og blev 
kun opfyldt, fordi man troede, at Gud nu engang vilde have det 
saaledes. Man kunde kalde denne Opfattelse af Sammenhængen 
mellem Vandbad og Syndsforladelse for den højere eller etiske; 
det er den, vi, som før antydet, sandsynUgvis har hos Johannes 
Døber. Foranledningen -til, at man nu netop tænker sig et Vand- 
bad som det Middel, Gud har anvist til at komme i Besiddelse af 
hans Tilgivelse, maa imidlertid søges i Eksemplet fra en Praksis, 
hvis Begrundelse er mere rationel. Man kunde i Modsætning til 
den første benævne denne Anskuelse den lavere eller magiske. 
Derefter er Synden betragtet som en Dæmon eller rettere som 
bevirket af en Mennesket iboende Dæmon. Det er en Tanke, som 

— selv om den findes i senjødiske Skrifter, specielt i de 12 Patriar- 
kers Testamenter (Stederne hos Bousset, Rel. des Judent.^, p. 390) 

— dog næppe har sin Rod i det gamle Testamentes ReUgion; der- 
imod var den meget udbredt andetsteds, hvorpaa der i det følgende 
Afsnit skal meddeles nogle Eksempler. Fremdeles er det en i saa- 
danne Kredse hyppigt forekommende Forestilling, at Vandet har 
Evne til at fordrive Dæmonerne. Man ser let, at ud fra disse to 
Forudsætninger er det ganske konsekvent, at man søger at bhve 
Synden eller dens Ophav kvit ved at tage et Vandbad. Sprog- 
brugen Syndsforladelse er i dette sidste Tilfælde ikke helt korrekt; 
egenthg burde det hedde Syndsfordrivelse el. lign.; men for den 
antike Bevidsthed er disse to Begreber næppe saa skarpt adskilt 
som for vor og gaar undertiden over i hinanden under den mere 
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omfattende Kategori: Fjernelse af Synden, deri indbefattet baade 
dens Aarsager og dens Følger, 

Saafremt nu Essæerne virkelig har ventet cicpsaig afxaQTmv 
af deres Initiationsbad, hvilken af de to nævnte Teorier har de da 
haft derom? Man kunde mene, at den etiske som Jøder maatte 
ligge dem nærmest; men dette Argument betyder ikke meget, 
da vi jo alt har set, at Essæerne har givet Plads for en Mængde ikke- 
jødiske Forestillinger. Større Vægt maa der lægges paa, at ved de 
essæiske Bade i magisk-medicinsk Øjemed synes Tanken om Dæmon- 
fordrivelse ved Vandet at have været den bestemmende, og har 
Sekten anset Sygdomme for Dæmoners Værk og frygtet saadanne 
Væsener under Fuldbyrdelsen af Samleje og Forrettelsen af Nød- 
tørft, er det paa Forhaand sands5mligt, at den ogsaa har betragtet 
Synden og den Ulykke, der udspringer deraf, som hidført ved 
Dæmonbesættelse og ment, at ogsaa mod denne sidste Form var 
et eksorcistisk Vandbad det rette Middel. 

Denne Formodning bestyrkes derved, at Elchasai ogsaa synes 
at have opfattet Forholdet saaledes; den Ritus, han forordner for 
Badet til Syndstilgivelse er nemlig ganske den samme som den, der 
skal helbrede efter Biddet af en gal Hund, hvor Vandet jo netop 
skal fordrive den nvavfJLa åiacpd^ogaQ, man derved har faaet i Livet. 
Analogien gaar saa vidt, at endogsaa Daabsbadet til Syndsfor- 
ladelse skal foretages med Klæderne paa, hvilket som alierede 
tidhgere bemærket ikke godt kan forstaas anderledes end som en 
Forsigtighedsforanstaltning: Dæmonen kunde ellers forsøge at 
skjule sig deri og saaledes gøre Anstrengelserne med dens Fordrivelse 
til Skamme. 

Endelig har man maaske ogsaa Lov til at finde den fremsatte 
Opfattelse stadfæstet derved, at der i Pseudoklementinerne findes 
Spor af den samme Betragtning. I det store og hele er ganske vist 
disse Skrifters Daabslære udformet i Overensstemmelse med den 
kristelige Dogmatik. At Peter ikke kan holde Bøn sammen med 
udøbte, kun med roig -Ijåij rsltioii; (Hom. III 29), Hgesaa 
Hdt som have Bordfællesskab med dem (Hom. J 22, Rec. II 72, 
Hom. XIII 4 og flere Steder) kunde nok minde om de essæiske 
Ordensbestemmelser: TO/e ås ^rikovaiv ri^v aiQsoiv aVToov om 
sv&vg 7] Ttaqodoi (Bell. II 137 [8, 9]) og: uqIv ås Trjg Koivijg 
aipaod-ai TQOfp'^g ogxovg avroig ofivvai (pQiKiJoåeig (§ 139); 
men Tanken er jo ogsaa for saa vidt kristelig, som i den første 
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Menighed kun de døbte havde Adgang til Nadvergudstjenesten, 
og de jødekristne i Begyndelsen heller ikke holdt Maaltid sammen 
med Hedningerne. Imidlertid findes der som sagt tillige Antyd- 
ninger af Forestillinger, som næppe kan være genuin kristelige, 
og som det derfor hgger nær at betragte som Rudimenter af tid- 
ligere essæiske Anskuelser. I denne Forbindelse kommer først det 
overordentlig interessante Sted Hom. IX 19 i Betragtning, hvor 
det hedder: »Men efter at være tvættede {dnoXovoafisvoi) i den 
forhaandenværende, stedse rindende Flod eUer Kilde eller endog 
i Havet imder den trefold sahge Navnepaakaldelse, kan I ikke 
blot fordrive de hos eder huserende Dærnoner {ta åvdo[ÅV%ovvTa 
vfxiv TEPSV/Liaza), men da I ikke mere synder og tror paa Gud 
uden at tvivle, kan I ogsaa selv fordrive andres onde Aander og 
besværHge Dæmoner tilligemed de (af dem foraarsagede) frygtelige 
Lidelser [tcc allmv nam itvevfiata nccl daifiovm xahTVcc avv 
TOig åsivoig Tta&aGiv). Undertiden flygter de endog ved Synet af 
eder«. Her er jo med rene Ord sagt, at det levende Vand fordriver 
Dæmonerne hos den, der tvætter sig deri, ja endog gør ham saa 
frygtelig for disse Væsener, at de end ikke kan taale hans Nærhed, 
selv om de har BoHg i andre Mennesker. Efter den foreUggende 
Sammenhæng kan man nu betragte ra évdofivxovvta vfitv TTVsvfict' 
ta som Betegnelse for Sygdomme, og der vilde da være sagt, at den 
kristne Daab, Daaben som Initiationsritus — thi kun om den kan 
der efter hele Sammenhængen være Tale — bevirkede legemlig 
Helbredelse, hvortil Udtrykket daifiovia %aXma avv roig åstvotg 
nåd'66iv i Slutningen af det citerede Stykke jo passer godt. Man 
kunde imidlertid ogsaa forstaa Dæmonerne som en Betegnelse for 
Synden; i saa Fald vilde der forehgge en materiahseret Forestilling 
om Daabens Virkning som acpsGig d/nccQTmVt og dette vilde 
stemme med ^rjaéTt dfAagravovreg, ja den Omstændighed, at 
dette Udtryk følger umiddelbart efter TivevfjiaTa, gør vel denne 
sidste Forstaaelse nødvendig, og i saa Fald har vi jo her netop den 
Forestilling, vi søger. At den tilhører et ældre Lag inden for Skrift- 
kredsen, kunde man finde antydet deri, at der er benyttet Verbet 
dnoAovead^ai, medens der eUers om det kristne Initiationsbad 
i HomiUerne staar §a'n,Tl^6G§'ai>) derimod anvendes lovsad-ai 
altid om Badet før Morgenbønnen og før Maaltidet, altsaa om 
Lustrationer, hvis jødisk-essæiske Proveniens efter det tidHgere 
(p. 199 ff.) udviklede er mulig eller sandsynUg. At de to Betegnelser 

16 
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i øvrigt er ganske synon5niie, fremgaar af, at der om Badet efter 
Samleje Horn. VII 8 staar Xovaa&aii Hom. XI 30 og 33 der- 
imod ^aTTTi^eGéai. 

Paa samme Maade som Hom IX 19 maa silckert ogsaa Hom. 
VIII 22 f . betragtes. Sammenhængen er her kristelig, for saa vidt 
som der allegoriseres over Lignelsen Mt. 22, i ff. ; men alle de Fore- 
stillinger, som benyttes, er det næppe. Bryllupsklædningen for- 
klares hu ikke blot om Daaben, men lidt senere tillige om S'slov 
7[V€v/iia, der jo efter kristelig Opfattelse meddeles ved denne 
Handling. Som Modstykke følger en Opfordring til éitåvaaad^ai 
TO Qvnagov Tj/iimv ngoXtj/ufici) o neg éotlv aaad-aQTov nvsv* 
^ «; og det hedder videre : tovio de ovn aXkcig ttnoåvaaad-at 
åvvtnQd'B, édv jiA,ij TC^OTEQOv snl naXttlQ TtQci^satv ^anttod^ijts 
xal ovrw nad^aQol acu/ncccl ae ual ipvxjj yevojnsvot k. t. L 
Skønt det ikke udtrykkeligt er udtalt — der siges jo kun, at 
Da,aben er Forudsætningen for Afførelsen af den urene Aand — er 
det dog vel Meningen, at man bliver Dæmonen kvit ved selve 
Daabsbadet. Paa samme Linie ligger fremdeles Hom. IX 23, hvor 
Begrundelsen for, at Dæmonerne ingen Magt har over den, der ikke 
selv hengiver sig til dem, lyder: é'va ovv ■d-sov aé^eiv iXofisvot 
itai tQané^rjS åatjuovæv anoayofiBVOt hou aoxjpQoavvf/v fistå 
(piXavd'Qdiniag aai dmaioavvrjs (xvaåe^d/uevoi nat VQiof^uHaglci 
inovo/tittolct etg a^taiv å^iaQimv ^antwcijiievoi tw ogov 
åvvuoS'e ém to TsXeiov tijQ ayvsicig éavrovg intåiåovcci åvva- 
gS-s HoXaaeoag aiåiov Qvod-évTsg altovlwv ayad-wv itXT^govoftct 
navaanijvat. Og endelig foreligger der vel et Rudiment af en 
lignende Opfattelse Hom. IX 11: iy yag 'ipvx'ij 1^ ngog d-sov niatei 
mg sig våmog (pvatv tgansiaa tov åaifiova mg aniv&'i^ga nvgog 
ånoa§évvvGiv. m/narog oiv iaitv émotm evvoTjd'iiva.t t^v hov 
év avtm dai/Liovog (pvytjv. , I den foreliggende Form udtrykker 
den første Sætning ganske vist kun en Sammenligning: den troende 
Sjæl faar Bugt med Dæmonen ligesom Vand med en Ildgnist; 
men den sidste af de to Sætninger kunde tyde paa, at der oprindelig 
har Hgget mere materielle Forestillinger bagved.^) 

Vi er hermed færdige med denne Undersøgelse, der maaske 
kunde synes udførhgere, end r Udgangspunkterne berettiger til; 



^) Cfr. den temmelig nære Ordparallel XI 26: Sio TCQOCcpBvysTi ra våttti' 
rovTQ yuQ fiovov rr/v rot; nvQog og^rjv o^éeai Svvatai- 
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man kunde ogsaa mene, at disse ingenlunde er i Stand til at bære 
de betydningsfulde Hypoteser, der i det foregaaende er blevet 
opbygget paa dem. Og selvfølgelig havde det været ønskeligt, 
om Kildematerialet havde været noget mindre sparsomt, saaledes 
at vi ikke i saa høj Grad som nu havde været henvist til i væsentlig 
Grad at grunde vor Viden paa Kombinationer, der i Følge Sagens 
Natur altid maa blive usikre. Men som Forholdene nu engang 
ligger, er der ikke andet at gøre end at forsøge at udnytte de for- 
haandenværende Kilder saa fuldstændigt som muligt, idet man 
selvfølgelig her i særlig Grad maa være sig Resultaternes hypotetiske 
Karakter bevidst. 

Med dette in mente kaster vi et Blik tilbage paa Undersøgelsen. 
Den vil formenthg have godtgjort, at det Slægtskab mellem Essæere, 
Elchasæere og Ebjonæere, som vi i det foregaaende Afsnit udledte 
af Kildernes Udsagn, finde/ en meget væsentlig Stadfæstelse der- 
ved, at sakramentale Bade overalt i disse Kredse synes at have 
spillet en stor Rolle. Fremdeles turde det deraf fremgaa, at Beret- 
ningerne om disse Sekter udviser saa betydningsfulde Ligheds- 
punkter med Hensyn til Anvendelsen af Daabsbadet og de Fore- 
stillinger, man har knyttet dertil, at det kan være forsvarligt at 
lade Analogien gælde noget videre og lade Oplysningerne om de 
forskellige Samfunds Praksis paa visse Omraader supplere hin- 
anden. Ad den Vej finder vi da, at Essæerne efter al Sandsynlighed 
har anvendt Bade mod forskellige Sygdomme som et magisk Middel 
til at fordrive disses Ophavsmænd, de Mennesket iboende Dænioner, 
og at de paa samme Maade har garderet sig mod disse Væsener 
ved Forrettelsen af Nødtørft og forud for det første Samleje; paa 
lignende Forestillinger eller muHgvis paa Forventningen om gennem 
det rindende Vand at komme i Forbindelse med det guddommehge 
beror Anvendelsen af Bade til Forudsigelser og som Indvielse til at 
deltage i det fælles Kultmaaltid. Det er fremdeles rimehgt, at et 
Bad har været anvendt ved Initiationen til forskellige Grader, i 
Særdeleshed til den efter det treaarige Noviciat, hvorved man først 
blev virkeKgt Medlem af Samfundet, og hvor der krævedes en Række 
Løfter om etisk Livsførelse. Denne Initiationsdaab kan i Hen- 
seende til ydre Ritus have været forbiUedhg for den jødiske Proselyt- 
daab og Johannes Døbers Virksomhed ved Jordans Flod, og det er 
endehgmuUgt, at allerede Essæerne kan have tillagt den Virkning f«g 
(l<pemv ufittQiim, en Virkning, som de da rimeligvis har tænkt 

16* 
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sig formidlet paa magisk Maade som Eksorcisme af Syndens Aar- 
sag: de Mennesket iboendfe Dæmoner. 

§ 22. KULTMAALTID. 

Hvad vi ovenfor har udviklet om Vandbadets sakramentale 
Karakter, finder en Stadfæstelse gennem Beretningerne om Es-, 
sæernes hellige Maaltid. Saa vidt vi nemlig kan skønne, har dette 
været en Institution af den allerstørste Betydning for Samfundet, 
og det ligeledes paa en saadan Maade, at det er mere end sand- 
synligt, at man ogsaa deraf har ventet sig sakramentale Virk- 
ninger. Vi hører nu først, hvad Josefos oplyser derom. BeU. II 
129 ff. (8, 5) skildres'det, hvorledes Essæerne efter fra den tidlige 
Morgen at have arbejdet til den femte Time, altsaa til Kl. 11, 
nahv eig ev ovvad-Qoi^ovcai yjoQiovi her tager de iførte Lin- 
nedklæder et Bad i koldt Vand, zai /tiaia lavvrjv trjv uyvelctv eig 
låtov o'htjiA/U avviaaiv, éW« jtiTjåsvi tæv szeQoåo^wv intisTQan- 
TK« nage^d-elv* avtoi tb nu&mQol zad-aneQ sig ayiov %i 
léf.iBVog nciQaylvovrai to dsinvv]%7iQiov» De sætter sig der- 
efter stille til Bords; Samfundets Bager stiller Brød frem for 
dem i en bestemt Rækkefølge (eV Ta|e<), og Kokl<:en sætter en 
enkelt Skaal med den samme Mad hen foran hver enkelt. Dog 
begynder de ikke straks at spise; thi først maa Præsten udtale en 
Bøn over Maaltidet, og forinden dette er sket, er det Helligbrøde 
{(x&éfiiTov) at nyde noget; efter Maaltidet holder han atter en 
Bøn; thi, forklarer Josefos, aQ%6f.iBVoi te ual nttv6f.isvoi ye- 
QttiQovGi &e6v (og xoc^yor tijg TQOtpvjg'^), Deltagerne affører 
sig derefter den Dragt, som de har haft paa under selve Hand- 
Hngen, og som de betragter som hellig [snsi&' mg isgag ««t«- 
d-éfiisvot nag éod-TJuag), for paa ny at begive sig til deres Ar- 
bejde. Aftensmaaltidet — beretter Josefos videre — fejrer de paa 
samme Maade, men hvis der er kommen andre Ordensbrødre til 
Stede, hvad der paa Grund af Essæernes hyppige Rejser let kunde 
ske, deltager disse deri [åeinvovai å' ofxomg vnooTQéifjavxeg ovy- 
aad-s^ofiBViav tmv ^évtov, el Tvyoiev avtolg nagovteg). Ved Bordet 
lyder ikke Raaben og Skrigen, saaledes som det i Reglen var Tilfældet 
ved Datidens Fællesspisninger, men der hersker fuldkommen Ro 



^) Saaledes L V R C og Lat.; Niese foretrækker: ^w^g. 
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og Orden; hver især taler kun, naar han efter en bestemt Række- 
følge har faaet Ordet. Og denne Stilhed er saa usædvanlig, at den 
for de udenforstaaende omgiver disse Maaltider med et hemmelig- 
hedsfuldt Skær {nat rolg e^md-sv vSg pvat^Qtov it (pQiatov rj 
Twv evåov amTci] KaTagjalvetai). Josefos oplyser imidlertid, at 
Granden alene er, at Deltagerne bestandig vedbliver at være ædru, 
og at de kun faar Spise og Drikke tihnaalt, saaledes at de akkurat 
kan blive mætte, ikke derimod i nogen Henseende overfylde sig. 
De her skildrede Sammenkomster tænker mafi sig i Reglen 
som ganske almindelige Maaltider, alene med det Formaal at til- 
fredsstille den legemlige Sult; Essæerne skal da kun have afholdt 
dem i Fællesskab, fordi den enkelte paa Grund af Privatejendom- 
mens Ophævelse ikke havde noget Middel til at skaffe sig sine legem- 
Hge Fornødenheder tilfredsstillede. Men at en saadan Forklaring 
ikke slaar til, er let at se; Josefos' Fremstilling indeholder en Række 
Notitser, der er ganske uforstaaelige under denne Forudsætning. 
Man maa saaledes spørge, hvorfor Spisesalen havde en særlig 
Hellighedskarakter og af Sektens Medlemmer betragtedes som 
uyiov ti Téjiisvog, som ingen uvedkommende kunde faa Ad- 
gang til, eller hvorfor de Klæder, som Deltagerne havde paa under 
Maaltidet, ansaas tag isQag. Og endnu mere betydningsfuldt 
er, hvad der berettes om det Indtryk, som ol i^w&ev — og til 
disse hørte jo Fortælleren selv — fik af Maaltidet, nemUg at det 
var (jLVGfrjQiov ti (pQtmov. En saadan Opfattelse har de 
næppe dannet sig alene paa Grand af den Ro og Orden, hvormed 
det hele foregik, saaledes som Josefos vil give det Udseende af. 
Langt snarere afspejler den Deltagernes eget Syn paa Sagen, som 
næppe kunde bUve skjult for udenforstaaende Iagttagere; af Med- 
lemmernes Adfærd, naar de gik til og fra Maaltidet og vel ogsaa 
af deres Udtalelser derom maa man have faaet en Forstaaelse af, 
at det drejede sig om jubvairiQiov ti (pgiKiov. Det uforklar- 
Hge og forfærdende kan nu umuligt søges i selve Nydelsen af 
forskellige Spiser, men det maa hgge i de Virkninger, som man 
ventede sig deraf; naar et Maaltid betegnes som jlivoti^qiov, 
kan dette derfor næppe betyde andet, end at man betragter det 
som et hemmelighedsfuldt Middel til at komme i Besiddelse af 
overnaturHge Goder, d. v. s. at det er opfattet som et Sakramente. 
Hvis Essæerne har ment i visse Næringsmidler tillige at have 
et (paQf.iayiov dd-avaaictg e. lign., er det ogsaa ganske natur- 
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ligt, at disse blev forbeholdt Medlemmer, der havde et treaarigt 
Noviciat bag sig, og at de paagældende først efter Initiationen 
med de frygtelige Eder blev anset for værdige til at opnaa et af 
Ordenens ypperste Goder. Saafremt det derimod kun havde drejet 
sig om en almindehg Bespisning) vilde det være uforstaaeligt, at 
Novicerne ikke straks fik Adgang til den; de havde dog Hge saa 
lidt som de egenthge Medlemmer selv Midler til at sørge for deres 
Underhold. Til en sakramental Forstaaelse af Maaltidet passer 
det fremdeles godt, at det indvies af en Præst; Josefos opfatter 
ganske vist Forholdet, som om denne før og efter Maaltidet frem- 
siger en Bøn, hvori der paa jødisk Grund intet paafaldende vilde 
være; tværtimod var en saadan Fremgangsmaade det normale 
(cfr. Schiirer II, p. 571, og v. der Goltz, T. U. XXIX 2 b, p. 6 ff.). 
Men vi maa her tage i Betragtning, at Fortælleren selv aldrig har 
haft Lejlighed til at overvære de essæiske Fællesspisninger; og 
hvis han af andre hørte om en Præsts Medvirkning derved, var 
det for ham det umiddelbart mest nærhggende at tænke sig dette 
i Analogi med den almindelige jødiske Bordbøn. I Virkeligheden 
kan disse Bønner meget vel have haft Karakteren af -magiske 
Formler, hvorved man tilsigtede at give Maaltidets Elementer su- 
pranaturale Virkninger; og med en saadan Betragtning vilde det 
under alle Omstændigheder passe godt, at Josefos udtrykkelig 
fremhæver, at det var en af Ordenens Præster (tepev'g), der 
fremsagde Bønnerne.^) EndeUg er det vistnok ogsaa sandsynligt, 
at Middagsmaaltidet har været et Sakramente, fordi der synes at 
være gjort en Forskel imellem dette og den Aftensmad, som Es- 
sæerne indtog oven paa Eftermiddagens Arbejde. Ganske vist be- 
mærker Josefos, at de da spiser ofxomg, men dette Udtryk tør 
næppe urgeres for stærkt; større Betydning har Fremhævelsen af, 
at Gæster har Adgang til at deltage i Aftensmaaltidet; dette synes 
altsaa ikke at have været Tilfældet ved det helUge Maaltid midt 
paa Dagen, og Tanken kunde da være : tilrejsende Brødre har 
overalt Ret til Underhold, og dette faar de ved det almindelige 
Maaltid om Aftenen; i Kultmaaltidet kan de derimod kun deltage 
indenfor deres egen Kreds. 

Interessant er det, at Filon ved sin Sprogbrug stiller de essæiske 



^) Hvis ^mfiq var den rette L, M., kunde man deri finde en Antydning af 
den Anskuelse, at Gud netop gennem dette Maaltid skænkede §«»;. 
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hellige Maaltider paa lige Linie med de Gvvdsmva, der var saa vel- 
kendte i den græsk-romerske Verdens religiøse Associationer; han 
bruger om Essæerne den Vending, at de naTO, d-iaaovQ étaiQiac, 
nat avGGiTia notovfisvov (Præp. eva,ng. VIII ii, 3 Heini- 
chen I, p. 397). d-iaooi er Betegnelse for de Selskaber, der 
samlede sig om Dyrkelsen af en eller anden Guddom, i Reglen af 
udenlandsk Oprindelse, og denne Kultus bestod hyppigt i Fælles- 
maaltider til Gudens Ære. étaiQiat som Betegnelse for saadanne 
Sammenslutninger og 6V6GiTia om de indenfor 'disse alminde- 
lige Kultmaaltider var Udtryk, som i den græsk-romerske Verden 
straks maatte fremkalde bekendte Forestillinger; og Filon har aaben- 
bart fundet den deri indeholdte Sammenligning træffende; han an- 
vender nemlig Betegnelsen endnu engang, idet han om Essæerne 
bemærker: ivgog ydg Trø Katd ■d-idaovg avvomalv x* t. L (Q. O. 
P.L. 85 M. II 458, 43) ; 

Har vi nu hermed rigtigt bestemt Karakteren af det essæiske 
heUige Maaltid, følger deraf, at dets Opstaaen næppe er forklarligt 
ud fra jødiske Forudsætninger. Det mest nærliggende Analogon 
dertil vilde selvfølgelig være Offermaaltiderne; men paa det Tids- 
punkt, der her er Tale om, kan disse næppe komme i Betragtning. 
Ganske vist spillede de i den gamle Tid en mægtig Rolle i Israels 
Gudsdyrkelse; det var dengang, da Folket »glædede sig for Jahves 
Aasyn« (Deut. 12, 12. 18; 14, 26; 16, 11. 14; 26, 11; 27, 7) og »spiste 
paa Højene« (Hez. 18,6.11.15; 22,9), og Deltagerne derved be- 
styrkedes i det indbjnrdes Samfund og Samfundet med deres Gud. 
Disse Maaltider havde ogsaa en vis Hellighedskarakter; derfor 
spiste Folket ikke, førend Samuel var kommen til Stede og havde 
velsignet Slagtofret (i Sm. 9, 13), og derfor opfordrede den samme 
Profet til at foretage Lustrationer, før man modtog hans Indbydelse 
til et lignende Maaltid (i Sm. 16, 5). Men sligt tilhørte nu en længst 
forsvunden Tid. Josijas Kultusreform medførte jo den Forandring, 
at for Fremtiden skulde alle Offermaaltider holdes i Jerusalem; 
men som Wellhausen (Prolegomena ^, p. 77) bemærker, »Fleisch 
essen konnte man zu Hause, in Jerusalem war das Geschåft der 
Gottesdienst«; og Følgen blev, at Offermaaltiderne snart ganske 
tabte deres Betydning. Kultus kom da overvejende til at bestaa i, 
at Præsterne i Jerusalem bragte Brændofre, i Særdeleshed Tamid, 
samt besørgede Synd- og Skyldofre, hvoraf de, som bekostede 
disse Kulthandhnger, intet fik. 
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For Præsternes Vedkommende kunde der dog stadigt tales 
om Offermaaltider, idet hele den Del af Dyret, som ikke efter 
Offerritualet krævedes brændt paa Alteret, tilfaldt dem; ved 
Synd- og Skyldofrene var dette Tilfældet med det allermeste at 
Kødet, og da dette ligesom Melofrene og Skuebrødene skulde 
nydes paa helligt Sted, d. v. s. i den indre Forgaard (cfr. Schiirer II, 
p. 301 ff.), var det ret nærhggende for Præsterne at fortære saa- 
danne Ofre ved Fællesspisninger. Imellem disse Præstemaaltider 
og Essæernes daglige Sammenkomster lader der sig nu virkelig 
paapege en Del Lighedspunkter, og navnlig Ritschl (Entsteh. der 
altkath. Kirche^ p. 180 ff.) har med stor Styrke gjort dem gæl- 
dende^). Men Overensstemmelsen ghpper paa de mere væsentlige 
Punkter, som det først og fremmest kommer an paa. Præsternes 
Fællesspisning i Forgaarden var en af de Maader, hvorpaa de fik 
deres Underhold; og selv om der ganske vist forinden Nydelsen 
krævedes Iagttagelse af visse Renhedsforskrifter, er dette ingen- 
lunde ensbetydende med, at man har tillagt dette Maaltid nogen 
som helst Virkninger ud over den rent legemUge Mættelse; der 
findes da heller ikke den ringeste Antydning af, at det har været 
betragtet som (xvGr^Qiov ti (pQiVitov. Og den samme Indven- 
ding gælder i endnu højere Grad mod den Sammenstilling, som 
Lucius (Der Essenismus, p. 66) har foretaget af de essæiske Kult- 
maaltider med Paaskemaaltidet; der er dog kun yderst ringe Lighed 
mellem det jødiske FamiHemaaltid, hvori alle Israeliter deltog,^ 
og den strenge Ordens esoteriske og mysteriøse Sammenkomster. 
Man kan derfor vistnok roligt paastaa, at disse sidste er uden 
Analogon paa genuin jødisk Grund. Og dette Resultat kan ikke 
omstødes ved en Henvisning til det tidligere (p. 74 f .) omtalte 
Edikt fra Prætoren Julius Gajus til Øvrigheden paa Paros om, at 
Jøderne efter Gajus Cæsars Befaling skal have Lov til xg^ftara 
ovvstGcpsQSiv Og Gvvåemva noieiv. Thi dels er her jo Tale 
om Jøder i Diaspora, som kunde have tilegnet sig visse Elementer 
af de dem omgivende, i Rom forbudte S-iaaoi's Ejendomme- 
ligheder. Og dels er det, som allerede bemærket, ingenlunde ude- 
lukket, at der netop herved kan være sigtet til en Koncession 
til Essæersekten eller med denne nært beslægtede Retninger. 
Man erindre, at en saadan Mulighed vilde passe fortrinligt baade 



1) Cfr. ogsaa Derenbourg, Histoire et géographie de lå Palestine, p. 142. 
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med, hvad Filon (M. II 459, 36 ff.) fortæller om Magthavernes 
Anerkendelse af Essæersamfundene, og hans Paastand om, at 
Folk som Therapeuterne forekommer overalt, baade iblandt Hel- 
lener og Barbarer (cfr. tidhgere p. 84 f.). 

Af Josefosberetningen tør vi da altsaa drage den Slutning, 
at Essæerne har betragtet deres helUge Maaltider som Sakramenter, 
som Handlinger, der formidlede supr anatur ale Virkninger; men 
desværre erfarer vi intet nærmere om, hvilke disse overjordiske 
Goder var, som man derigennem forventede. I og for sig er dette 
kun naturUgt; thi Josefos opnaaede aldrig den Grad, som gav Ad- 
gang til Deltagelse i Maaltiderne, og for udenforstaaende er de 
Forestillinger, man forbandt dermed i de indviedes Kredse, selv- 
følgelig bleven hemmeUgholdte. Paa dette Omraade er vi derfor 
alene henvist til Gisninger; vi kan formode, at Essæerne gennem 
et saadant Maaltid har søgt Næring for Sjælen eller muhgvis ment 
at skaffe Legemet Udødelighed for derved at udruste sig til engang 
at betræde den besværUge Sjælerejse, rijv 7teQifÅ,a%ritov ngoaoåov. 
Eller de kan have ventet gennem Maaltidet at komme i særlig nær 
Forbindelse med Guddommen og derved faa Kraft og Styrke til 
at bekæmpe Dæmonerne. At dømme efter Analogien med lignende 
Praksis hos andre religiøse Samfund maa Essæerne vel have tænkt 
sig noget i denne Retning; men ethvert Forsøg paa nærmere at 
bestemme disse ForestilHngers Art maa paa Grund af Kildernes 
fuldstændige Tavshed forblive frugtesløst. 

Om Maaltidernes ydre Forløb finder vi derimod en Del Op- 
lysninger baade hos Josefos og Filon; men man maa ganske vist 
her spørge, hvor meget disse Forfattere virkelig har vidst herom, 
og hvor meget de selv har gættet sig til; med det heri liggende 
Forbehold behandler vi i det følgende de Meddelelser, der fore- 
ligger om dette Punkt. Yderligere tør man vistnok under lignende 
Reservationer supplere Essæerberetningerne med, hvad D. V. C. 
fortæller om det heUige Maaltid hos Therapeuterne; der findes 
nemlig her en Række betydningsfulde Overensstemmelser, og 
allerede tidligere har vi jo haft LejUghed til at konstatere, at Es- 
sæere og Therapeuter er nært beslægtede. Rent umiddelbart faar 
man ganske vist det Indtryk, at Fællesmaaltiderne hos Thera- 
peuterne kun fandt Sted hver halvtredsindstyvende Dag, idet 
Filon nemhg som Modsætning til Grækernes Drikkelag i D. V. C» 
65 ff. (M. II 481, 25 ff.) skildrer ^ f^iyiGrt] soqttJ, ijv nsvrriwvrag 
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e)iaxsv] men der er dog visse Antydninger af, at lignende Maaltider 
har været afholdte ogsaa hver syvende Dag. Umiddelbart efter 
Beretningen om, hvorledes Sabbaten fejres, opregnes nemlig i 
D. V. C. 37 (M. II 477,6 ff.) de Næringsmidler, som Samfundets 
Medlemmer da nyder, og disse er ganske de samme som paa den 
store Fest; en fremskudt Stilling har ogsaa (D. V. C. 65 M, II 
481, 25 ff.) TTQoéoQTog til denne, som netop falder paa en Sabbat. 
Men under alle Omstændigheder synes Therapeuterne altsaa dog 
at fejre deres hellige Maaltid betydeUgt sjældnere end Essæerne. 
Imidlertid kan Hyppigheden kun betragtes som et Moment 
af underordnet Betydning; mindst Hgesaa vigtige er Lighedspunkter 
som disse, at Therapeuterne ligesom Essæerne gaar til Bords 
levxeifiovovvrsQ, og at deres Optræden da sker7««ra rm avm- 
TciTOi) GSfivoTtjTog (§ 66 M. II 481, 30 f .) ; en af Ephemereuterne 
{ol ég)rjju.€Q€VTm), hvilket Udtryk Filon selv forklarer som Be- 
nævnelse paa Tovg év xalg rotavrccts vintjQSGiatg, giver et 
Tegn, og førend de sætter sig til Bords, opløfter Deltagerne i Maal- 
tidet alle staaende paa Rad {oTavTeg é^ijs itard gtoi%ov év aoGfiG)) 
deres Øjne og Hænder mod Himmelen i Bøn til Gud, om at d-VfÅtiQi] 
ysvéad-cci mi xard vovv diravtijaai Trjv svmxlav (D. V. C. 
66 M. II 481, 39 f.). Paa lignende Maade kan det være gaaet til 
hos Essæerne, naar Tigo^uTsixsTdt ohQevg T^g rgocpijg (BeU. II 
131 [8> 5]), dog at Bønnen, som før bemærket, snarere skal tænkes 
som en Epiklese end som en egenthg Bordbøn; naar Josefos først 
omtaler Indvielsen, efter at man har lagt sig til Bords, kunde det 
bero paa en Skødesløshed hos ham. Efter Bønnen indtager Thera- 
peuterne deres Pladser, ordnede efter Anciennitet, regnet fra Op- 
tagelsen i Samfundet; tidligere er det berørt, at en Hgnende Skik 
rimeUgvis har hersket hos Essæerne, idet man jo derved lettest 
imdgik, at de, der var avanceret op i de højere Grader, kom i for 
nær Berøring med Medlemmerne i de lavere. Da Therapeuterne 
optog Kvinder i Ordenen, deltog ogsaa disse i Festmaaltidet; men 
nogen større Forskel fra Essæersamfundet hgger næppe heller heri; 
thi dels fremhæves Kvindernes Afholdenhed^), og dels var der 



1) yvvaiTtsg, mv nXslGtui yrigaicå nciQ&svoi (D. V. C. 68 M. II 482, 3 f.). 
Tekst og Interpunktion eri øvrigt her noget usilcre; Conybeare ogWendland (Jahrb. f. 
class. Phil. XXirSuppI., p. 738) tager nccQ^'évoi som Prædikat til nXslOTttt, hvorved 
Jomfruelighed kun bliver udsagt om Majoriteten; hvis man tog naQ&évoi som 
Attribut til yvvatHsgr vilde det derimod gælde dem alle. 
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jo ogsaa nogle af Essæerne, som tillod Ægteskabet (Bell. II i6o f . 
[8, 13]), og hvis Hustruer derfor muligvis kan have deltaget i Fælles- 
maaltiderne. Hos Therapeuterne laa de to Køn hver ved sin Side 
af Bordet, Kvinderne ved den venstre og Mændene ved den højre, 
og det fremhæves fremdeles, at man ikke hgger paa Løjbænke 
med bløde Tæpper, oTt^dåeg ydg siaiv slxatoTégag vXtjg, £(p 
fov evTsXij navv in^aiGTQiana nanvqov vijg eYiwqlov, jlukqov 
vnsQsxovTa Katå tovs dynmvag, i'va énsQeiåoivro (69 M. II 
482, 18 ff.). Efter hvad vi ved om Essæernes iyuQaTéta og Stræben 
efter to /iiij xots ndS-sGiv vnonimeiv (BeU. II 120 [8, 2]), Ugger 
det ikke fjernt at antage, at deres til Spisegal anvendte idiov oiHfjfAa 
har været udstyret med en lignenda" Xaitavtitij GKXt^gcayæyitt, 

At Therapeuterne ikke blev opvartede af Slaver, fordi de over- 
hovedet ikke havde saadanne, giver Filon Anledning til at filosofere 
over det naturstridige i Slaveri i Almindelighed; og om de frie 
Mænd, som da udfører Tjenesten ved Bordet, giver han følgende 
Oplysning: ovås ydg al vv^ovtsg éXsv&egoi latTovtm ngog naig 
VTvovgylais TavTccig, dXX^ol véoi twv sv tw ovaz'^jLiciTt /neTci ndafje 
éntjueXslag dgtaTtvåtjv éiititgt&évTes, ov ig'^ vgonov ccotelovs »«« 
svyevslg ngog ditgav agsiojv meiyo/usvovg (D. V. C. 72 M. II 482, 
36 ff.). Det synes derefter, som om der iblandt de yngre Medlemmer 
blev udtaget nogle til denne Virksomhed ved Valg, og i saa Fald 
foreligger der et yderligere Lighedspunkt med Essæismen, indenfor 
hvilken jo ogsaa Slaveriet var forkastet, yeigotovTjiol å' ol twv 
uoivmv Bnif.iBXvjxai nul dåialgstot ngog dnavtmv elg tag ^gslcig 
é'Httovoi (Bell. II 123 [8, 3]). Vi tør sikkert derefter slutte, at man 
indenfor begge Sekter har haft en hel Del Embedsmænd, der 
skulde tage Vare paa de forskelhge Opgaver, som Fællesmaal- 
tiderne stillede, og som blev valgt til deres Bestillinger inden for 
og af Samfundets egne Medlemmer. 

Størst Interesse har imidlertid Oplysningerne om de Spiser, 
man nød. Det therapeutiske Festmaaltid var præget af den største 
Tarvelighed: oivog éxslvaig valg iif.ugaig ovn siano/ui^sTai, aAA« 
åiavyéGTiXTOv vdag, ipvxgov /tisv lolg noXXolg, &£g/Li6v ås xmv 
ngBG^viuTmv Toig d/Sgodiakoig* xcci rgans^a xad-aga tmv 
éval/Liæv, é(p ijg dgtot f.åv Tgorprj, ngoGoxprjfjua ås dXsg, olg éa- 
mv ots nat VGGianog '^åvojita nagagvvsTai åid tov g igvtpmvxag, 
hedder det derom D. V. C. 73 (M. II 483, 4 ff.), hvormed der altsaa 
udtrykkehgt er sagt, at Deltagerne i Maaltidet ikke nød Kød og 
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Vin; der blev kun budt rundt: Brød^) og Salt, dette sidste eventuelt 
krydret med Isop, samt Vand. Med omtrent de samme Ord er 
Therapeuternes Næring skildret et andet Sted^), hvor der er Tale 
om Sammenkomsterne paa Sabbaten. At nu Therapeuterne ved 
deres hellige Maaltider kun nød Brød, Salt og Vand, vil FUon for- 
klare ud fra Samfundets Princip: kvt(x r« Jigyoijiia, mv avev 
^ijv ovn €011} thi, hedder det videre: åid tovto iod'lovai fihv, 
(aoTs f^vj Ttsivijv, nivovat åh, ooW« fA/tj åixl/ijv (D. V. C. 37 M. II 
477, 12 ff.); hvorvidt dette er nogen helt fyldestgørende Forklaring, 
maa vistnok betragtes som tvivlsomt; men i denne Sammenhæng 
har det navnhg Interesse, at Josefos tillægger Essæerne den 
samme Grundbetragtning: to /LisTQelad-ctt nag avTolg TQotp'^v 
xai noiov f^éXQi xo^ov (Bell. II 133 [8, 5]), og det er da vist- 
nok højst sandsynhgt, at ogsaa ved deres Fællesmaaltider har 
Retterne kun bestaaet af Brød, Salt og Vand. Med ev dyysiov «| 
ivos iåéof.ta<i;oQ i BeU. II 130 (8, 5) maa der i saa Fald være 
sigtet til Saltet, som Kokken (o jiidyetQog) tilberedte, maaske med 
Tilsætning af Isop som hos Therapeuterne. En saadan Forstaaelsé 
af Udtrykket er næppe helt umulig, selv om det maa indrømmes, 
at den ikke er den mest nærliggende; ej heller er den udelukket 
ved BeU. II 147 (8, 9), hvor det om Sektens Overholdelse af Sab- 
baten hedder : ov /uovov yctg tQoqjcis åavtoig ngo fitag '^f.iégug 
•nagaQKevtt^ovaiv, mg /Jii] nvg évavoiev é«eivi]V ii^v 'tj/iégav, aXXd 
x.T. A.> thi dels kunde der med i;go(pi^ meget godt menes Brød, til 
hvis Tilberedning Ild var nødvendig, da man i Palæstina alminde- 
hgvis plejede at bage hver Dag; og dels var, som før antydet, rime- 
ligvis Aftensmaaltidet af en anden Art; dér kan man da have søgt 
legemlig Mættelse ved solidere Tgoyat end de hellige Elementer. 
Den førnævnte Bekræftelse paa, at Salt og Brød virkelig har været 
de Spiser, som anvendtes ved de essæiske Kultmaaltider, ligger 
imidlertid i en lignende Praksis hos de senere med Essæismen nært 
beslægtede Sekter. 

Først kommer her i Betragtning Contestatio JacoU, om hvUket 



^) Af D. V. C. 81 M. II 484, 33 ff. fremgaar det, at Brødet er syret: aprog 
å^vficofiivog, efter Filons Forklaring af Hensyn til Skuebrødene, som var usyrede 
(§1 aiSm trjs ctvaxsifiévtjg iv rcU ccytq) ngovda IsQug TQccné^Tjq' énl yaq xavtriQ 
bIoiv aqToi Kai ii?.ss avsv rjSvefidtcoVf a^Vfioi hev ol ågroi, dfitysis Se 
ol aksg). 

2) D. V. C. 37 (M. II 477, 6 ff.), dog er der her ikke Tale baade om varmt og 
koldt Vand, men kun om vScoq vafiazialov, og Brødet er opført som aqzog svrgA^g. 
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Aktstykke det allerede flere Gange har bekræftet sig, at det staar 
de essæiske Lærdomme meget nær. Efter at nemlig den Person, 
til hvem de hellige Skrifter skal overgives (essæisk: o qiaveis cc^iog 
tov ets tov 6ju,dov åyKglveGd-ai, Bell. II 138 [8, 7]), med 
de tidligere (p. 123 f .) omtalte Vidnepaakaldelser og Forbandelser 
har lovet ikke at røbe Bøgernes Indhold til uværdige, (essæisk: 
har svoret de Bell. II 139 [8, 7] meddelte oqhoi tpQinaiåstg), fore- 
skriver det pseudoklementinske Dokument videre: xai fiercl 
tovTO ugtov Kai clXmos fista tov naguåiåovtos jLisrcc^a^éto}. 
De foregaaende Overensstemmelser lægger det snublende nær ogsaa 
deri at se et andet Udtryk for det essæiske tijg aoiv^g ttipaad-ui 
tgotpijg i Meningen er jo tydeligt nok, at den paagældende derved 
faar Adgang til de fælles Maaltider, for hvilke altsaa aQiog xal 
ciXag staar som en ganske synonym Betegnelse. 

Paa Grund af de essæiske Kultmaaltiders sakramentale Ka- 
rakter maatte det for en kristelig Betragtning Ugge nær at identi- 
ficere dem med den hellige Nadver, og i den pseudoklementinske 
Skriftkreds, saaledes som den nu foreligger, maa vi derfor søge 
Sporene af de essæiske sakrale Elementer i de Notitser, der findes, 
om at man holdt Kommunion. Interessant er Horn. XIV i: efter 
at Klemens' Moder var bleven døbt, kom Peter tov ag tov 
én eviagiGtia nXåoag Kai én id- elg a%ag, f^ /iii^tgl 
ngmov ånéåoacev ual (ÅSt avfijv ij/uiv tolg vlolg avtijc, nul 
ovtmg avtij ovvstotid&tj/usv Kat tov S-eov svXoytjGa/uev. 
Her skinner de gamle essæiske Elementer Brød og Salt tydeligt 
igennem, og Hgeledes er det ogsaa stemmende med dette Samfunds 
Praksis, at først efter Initiationen faar den paagældende Adgang 
til Fællesmaaltidet; tydeligere endnu er dette sidste udtalt Hom. 
XIII 8, hvor Klemens' to Brødre ønsker, at deres Moder skal blive 
delagtig i de samme Goder, som de selv, onotg Koivrj aXmv tcal 
tgani^ijg jtietaXa^elv åvvTj&mfjbeVt og i SammenstiUingen : aXsg 
Kttl tgdns^tt forehgger en hgnende Hentydning som i aXag og agtog 
i det foregaaende Citat; i XIII 11 findes Tanken om Daaben som 

Betingelse, l'va ovv i^/niv dXmv /iistaXa^elv dvvi]d-ij ; 

men her er, som det ses, kun det ene Element aXeg nævnt. Paa 
Forestillingen om Saltet som sakralt Element indenfor en afsluttet 
Kreds beror det vel Hgeledes, at der Hom. XIV 8 er Tale om 
^ dXdJv Kotvmvla og i Clem. ad. Jac. 9 om y Koivi] rmv dXav 
[n6tdX't]'\pig\ medens det derimod kan være mere tvivlsomt, om 
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man tør se et Rudiment af det essæiske Fællesraaaltid i Steder, 
hvor det f. Eks. om Peter hedder : ual avv^d-ms dlmv avv volg 
(piXvåtotQ /LietaXa^oiv 7]GV%aasv (Hom. XI 34) eller: twv avvt]' 
d^eGTBQoov kXvuv fietaltt^mv , vnvmoBV (XV 11 og lignende VI 
26), og om hans Tilhængere: nai å^ aXwv /iwvaXafiovTsg elg 
vnvov . . . n7}fÅ,BV (XIX 25), ofmg snet ionéga HarsiX'^ipst, uXav 
jusTccXå/SovTss vnvrnauf-iEV (IV 6) o. s. v. Her betyder Tale- 
maaden aXm f.iSTccX(xf,i^dv€iv rimeligvis kun i al Ahnindehg- 
hed: holde Maaltid, saaledes som det tydeUgst ses Hom. XX 16 
(Simon siger om den indtrædende Faustus: dXmv ttmov sXd-ovra 
avf-tjusiaaptv Vfiiv nof^oaTs), men man kan jo altid gøre 
gældende, at det kunde skyldes den gamle essæiske Pr£|,ksis, at 
dette Udtryk i Pseudoklementinerne anvendes saa hyppigt. 

Ud fra en saadan Kulthandling forstaar vi fremdeles, hvor- 
ledes Brød og Salt er indkommet i Elchasæernes Vidnerække 
(cfr. tidligere p, i27,f.). Hvis nemlig denne Sekt har fejret et sakra- 
mentalt Maaltid for sine Medlemmer, hvor disse to Elementer 
blev nydt, er der intet paafaldende i, at de derved fik en supra- 
natural Karakter, der medførte, at de kunde stilles sammen med 
og rimeligvis erstatte to af de kosmiske Elementer i Rækken, Vi 
har ganske vist ingen direkte Efterretninger om et saadant Kult- 
maaltid hos Elchasæerne, men det kan bero paa Ekscerptemes 
Ufuldstændighed; de to Elementers Optræden i Vidnerækken gør 
i Forbindelse med den ebjonæiske Praksis Slutningen til deres An- 
vendelse som sakramentale Spiser næsten tvingende. Thi at Tanken 
med Paakaldélsen af dem som Vidner skulde være en Forbandelse: 
gid jeg maa komme til at mangle Brød og Salt, hvis jeg ikke op- 
fylder de Forpligtelser, som jeg her paatager mig, er dels ikke sand- 
synUgt, fordi Saltet næppe, selv i Orienten, kan betragtes som et 
aldeles nødvendigt Næringsmiddel; og dels kræver ogsaa Analogien 
med de kosmiske Elementer, dpr er forestillede som overnaturHge 
Magter, at Brødet og Saltet hgeledes maa være udstyret med gud- 
dommehge Kræfter, saaledes som netop sakramentale Spiser er 
det. Man kunde spørge, om ikke ogsaa Vandet har spillet en Rolle 
ved Elchasæernes hellige Maaltider, og dette er i Virkeligheden 
højst rimeligt; men man behøvede jo ikke at indføre dette Nærings- 
middel i Vidnerækken som sakramentalt Element, da det i For- 
vejen var der som kosmisk; skønt Rækkefølgen i de forskellige 
Opregninger er temmelig forvirret (cfr. tidhgere p. I26'ff.), er det 
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dog maaske ikke helt tilfældigt, at i Hær. XIX i (A), 6 og XXX 17 
er vå(OQ stillet umiddelbart efter «A«g; der kunde i hvert 
Fald deri findes en Antydning af, at Vandet her skulde fungere 
ikke blot som kosmisk, men tillige spm sakramentalt Element. 

I Sammenligning med Spørgsmaalet om, hvilke Retter man 
nød, er de øvrige Oplysninger, vi faar om Maaltidets Forløb, mindre 
betydningsfulde. Om Therapeuterne fortæller Filon i D. V. C. 75 
(M, II 483, 19 f.), at efter at Deltagerne har indtaget deres Pladser 
i den førnævnte Orden efter Anciennitet, hersker der den dybeste 
Tavshed: hi fxa.'k'kov ^ nqoisqov, eag [XTjåh yQV^cti xivå toXjlikv 
^ dvauvsvoai jStawteQov, hvorved vi uvilkaarligt mindes, at 
der ogsaa under de essæiske Maaltider herskede Stilhed (u«} %oig 
s^md'EV (OS fivaifjQiov ti (pQmtov '^ iviv é'våov GKnnrj KaTcupui- 
veraty Bell. II 133 [8, 5]). Dog er Tavsheden ikke absolut, for 
saa vidt som Essæeme kan tale en ad Gangen; tds AaAm'g iv 
ta^ei nagciXwQovaiv aXX^^Xotg, bemærker Josefos, men nogen 
nærmere Oplysning om Konversationens Art eller Emner faar 
vi ikke; for Therapeuternes Vedkommende derimod siges det, hvad 
Deltagerne drøfter: o nQosåQog avnmv, ^oXXijs andvtmv iljavpag 
ysvofiévijs^) . • . . ^f^Tsl ti Tvjp év Toig iegols yQUfi/uaaiv rj nai 
vn aXlov ngoTad-hv intXvetai, Filon har utvivlsomt forstaaet 
-ra l'sQa yQafi/Liwta om de kanoniske Skrifter^); men ved Tilføjel- 
sen: »hvad der er fremsat af en anden« antyder han, at Emnerne 
ikke udelukkende var hentet fra det gi. Test. Nogen egentlig Sam- 
tale kommer dog efter Fremstillingen ikke i Stand; thi Tilhørerne 
benytter sig udelukkende af Tegn; ved Nik og Øjekast antyder de, 
at de har forstaaet, hvad o ngoeågos siger; et tilfreds Ansigts- 
udtryk betyder Tilslutning; med Hovedbevægelser og med højre 
Haands Pegefinger angives derimod Tvivl eller Divergens i For- 
staaelsen; om Forklaringens Art hedder det: al dk élriyrjissis 
1WV hgmv ygu/uftciTwv yivovtai di' vnovoimv év åXX-rjyogiaiQ 
(D. V. C. 78 M. II 493, 41 f.). Af de essæiske Forsamlinger paa 
Sabbaten giver Q. O. P. L. 81 ff. (M. II 458, 14 ff.) i øvrigt en 
ganske tilsvarende Skildring; det beskrives her, hvorledes Sam- 
fundets Medlemmer da indfinder sig eig hgovg jonovg, 01 na- 



^) Denne for Meningen nødvendige Sætning maa indføjes efter den armen. 
Overs., idet den er udfaldet af alle græske Manuskripter. 

2) Nærmere bestemt Pentateuchen; det fremgaar af det følgende (§ 78) : 
anuecc yccQ rj vofioQ'SGici donsl voTg avdQccGi Tovzoig éoixévat ^ata m. t. X. 
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Xovvrat ovvaymyai, hvor de tager Plads j««^' '^Xittiag åv ta^eoiv 
vno nQta(SvTiQois véoi ganske som Ttierapeuterne ; dernæst fore- 
læser en tag ^i^Xovg og é'TSQog tæv é/unstgotatmv forklarer 
Mysterierne {oøa /nij ygmgifia). »Thi«, hedder det videre, r« TiXstara 
åici ovju^oXwv aQyjiioTQoTKp ^ri^moei naq avtois q)tXoGO^€lxai* 
Den allegoriske Udlægning baade hos Essæere og Therapeuter er man 
hj^pigt tilbøjelig til at skrive paa Filons egen Kappe; efter hans Op- 
fattelse maatte jo rette Filosoffer nødvendigvis hgesom han selv 
benytte denne uudtømmelige Kilde til at øse Visdom af, og det er 
derfor muhgt, at han for dette Punkts Vedkommende kan have 
øst alene af sin Fantasi. ' Nødvendig er en saadan Antagelse dog 
ikke; tværtimod er der, som det senere skal blive omtalt, en vis 
Sandsynhghed for, at Sekterne virkelig har lagt Vægt paa Sym- 
boler og yndet at fremstille deres Lærdomme i billedUge Udtryk; 
der kunde snarere være nogen Grund til at betragte de i Q. O. P. L, 
skildrede Synagogeforsamlinger hos Essæerne som en aleksandrinsk 
iarvet Beskrivelse af Sektens Kultmaaltider, der muhgvis paa 
Sabbaten har haft et særlig højtidehgt Præg; at Filon kalder For- 
samlingslokalerne legoi %6noi, stemmer nemhg godt med Bell. 
II 129 (8, 5) : 'Ka&dnsQ elg uyiov ti TSfierog ; og naar han til- 
føjer: ol' aaXovvttti ovvaywyal kunde dette bero paa en Slut- 
ning ud fra den almindehge jødiske Skik at samles i Synagogen 
paa Sabbaten; men umuligt er det iøvrigt ikke, at Essæerne kan 
have givet deres fælles Samhngslokale samme Navn som det jødiske 
Lærehus; det fortjener i denne Sammenhæng at bemærkes, at 
avvaymyi^ ellers ikke forekommer i de filoniske Skrifter. 

Om Therapeuternes Festmaaltid refereres endeUg en Del flere 
Træk, for hvis Overførelse paa Essæismen der ingen som helst 
Holdepunkter findes. Det hedder saaledes, at naar o ngosågog 
har afsluttet sit Foredrag, hilses han med Bif aidsklap af Tilhørerne: 
ngoTog £| unuvTcov mg av avvf]åo/Liév(av sig to tgitov jliovov 
yivBim'^). Derpaa rejser han sig og istemmer en Lovsang: 
Vf.ivov adel nenoif][jhévov etg xov S'eov, ^ xaivov avTog nenoiTj- 
Hws '}} dgxalov tiva Tmv naXai noifjTwv, hvorefter de andre føl- 
ger hans Eksempel i god Orden, den ene efter den anden, medens 
aUe undtagen den paagældende hører til i Tavshed, kun Slutnings- 



•^) TO vqitov (iQvov læser Conybeare efter den arm. Overs.; Haandslorif terne 
har TO E'^o/isvov eller to énoipoixEvovi Mangey konjicerer to åv86ai[iov, det af- 
talte Tegn. 
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strofer og Omkvæd synger hele Forsamlingen i Kor {nX'ijv onoTe t« 
ditQOTsXsvtta nul é(pvf4/Via adeiv åéoi ' tots ydg i^tj^ovat navTeg 
te ncu nåoai). Efter Maaltidet fejrer man saa den hellige naV' 
vvxie', der dannes to Kor, et af Mænd og et af Kvirider, og mider 
Gebærder og Dans synger de deres Hymner snart i Vekselsang og 
snart samstemmende; til sidst forener begge Kor sig xa&aneg év 
laU ^aKXetaig. Efter Filons Opfattelse er denne Kordans en Efter- 
ligning 'af Israeliternes efter Overgangen over det røde Hav; men 
at Therapeuterne selv skulde have haft Øje for denne gi. testi. 
Analogi og betragtet densoni deres Forbillede, er der intet i Teks- 
tens Ordlyd, der berettiger til at antage (cfr. Wendland, Jahrb. 
f. class. Phil. XXn SuppL, p. 743). I denne nuvwxig foreligger 
dog rimeligvis et for Essæismen fremmed Træk, og med det 
egentlige Kultmaaltid har den jo ikke noget at gøre. 

§ 23. FORKASTELSE AF OLIESALVNING. 

I den essæiske Sakramentlære, saaledes som vi ovenfor har 
fremstillet den, findes nu fremdeles en naturlig Forklaring til et 
Par Ejendommeligheder, der uden denne som Forudsætning er 
temmelig gaadefulde, nemlig Sektens Sky for at komme i Be- 
røring med Ohe og dens Forkastelse af Ofre. Om det første Punkt 
har vi Josefos' Beretning i Bell. II 123 (8, 3): nfjXtåa å' vno' 
Xaf.i^avova(, to åXaiov, nav dXeiq)d-fj iis ccxmv, Gf.ifjistai to awfittu 
I AhnindeHghed forstaas dette som »eine Einfachheit der Lebens- 
fiihrung« (Hilgenfeld i Z. w. Th. 1882, p. 279); Salvning gjaldt jo 
hos Jøderne som en Luksus, der fortrinsvis anvendtes ved festlige 
Lejhgheder, Offermaaltider, Bryllupper, Gæstebud e. lign.^), og 
den bereder den Dag i Dag Orientalerne stor Nydelse. Saaledes 
har vel ogsaa Josefos opfattet Sagen; han begrunder nemUg den 
rigoristiske Maade, hvorpaa Essæerne undgik at komme i nogen 
som helst Berøring med Ohe: to ydg avx/Ltelv iv «aAw xid-sv- 
Ttti, Og Udtrykket av^f-islv, at være tør, maa vistnok her 
forstaas om Modsætningen til den bløde og smidige Hud, som 
Salven frembringer. Zeller (III 2, p. 324) foretrækker ganske vist 
Betydningen: være smudsig, i Særdeleshed at undgaa varme Bade; 



^) Am. 6, 6; ^ 23, 5; 45, 8; Qoh. 9, 8; Lk. 7, 46; flere Eksempler hos Weinel, 
Z. a. W. 1898, p. 17 ff. 

17 



258 

men dette vilde dog være et højst paafaldende Udsagn om Menne- 
sker, der badede sig et Par Gange dagligt, selv om det kun var 
ijjvxQois ilåttai ; det giver heUer ikke nogen god Begrundelse for 
Essæernes Afsky for Olien at erfare, at de ansaa det for: noget 
særlig værdifuldt at undgaa varme Bade, hvorimod Tanken, naar 
av^/Lisiv tages i Betydningen være tør o: fri for Salve, bliver for- 
trinlig. Zeller henviser til Ebjonæernes Ideal, Herrens Broderjakob, 
om hvem Hegesip (H. E. II 23, 5 Schwartz, p. 68) beretter: åXaiov 
ovx '^XsiipuTO Kai ^akavsio) ovn éXQ'tjoaTo ; men med den 
sidste Bemærkning sigtes der ikke tn dXovala; det skal kun be- 
tones, at Jakob badede under aaben Himmel, i »levende« Vand. 
Hans Levevis er altsaa paa disse to Punkter ganske essæisk; men 
derfor forehgger der ingen Grund til at identificere avxiLt'elr og 
(iaXavs'm ovn é)[Q'^ociio. Udtrykket ctvXf^slr om Hudens Mangel paa 
Olie viser da, at Josefos har betragtet det essæiske Princip som et 
Udslag af Tarvelighed eller Askese; et andet Spørgsmaal er det 
imidlertid, hvorvidt han har Ret heri; ja dette er vistnok meget 
tvivlsomt. Ud fra en saadan Opfattelse bliver det nemlig ufor- 
klarligt, at Essæerne nærede en saadan Frygt for Olien, at dersom 
et Medlem imod sin Vilje, af Vanvare, skulde komme til at faa en 
Smule af dette Stof paa sit Legeme, var han meget omhyggelig for 
at faa det gnedet af igen; hvis Salven nemhg kun blev betragtet 
som en overflødig eller skadelig Luksus, var der ingen Anled- 
ning til at gaa saa strengt frem, fordi man ved et Uheld var kom- 
men Udt i Berøring dermed. Undertiden har man villet forklare 
Essæernes Angst deraf, at de jo aldrig kunde vide, om ikke Olien 
kom fra en hedensk Perse^), eller om der nu ogsaa paa lovlig Vis 
var betalt Tiende af den; men hertil er dog at sige, at derimod 
kunde Essæerne sikre sig ved selv at tilberede Salveolien; og hvis 
de overhovedet indlod sig paa at faa Varer fra fremmede, maatte 
de for adskiUige andre Tings Vedkonmiende løbe den samme Risiko. 
Ritschl var derfor sikkert nærmere ved det rette, da han udkastede 
den Formodning, »dass die Essener in der Vermeidung des Salbols 
den Gedanken ausdriicken wollten, dass sie keiner Einweihung 
zum Priesterthume bedurfen«. (Entst. der altkath. Kirche^, p. 191). 
Han fremsatte sin Hypotese ud fra det Hovedsynspunkt, at Essæerne 



1) Brugen af hedensk Olie — ganske vist som Fødemiddel — var allerede 
paa dette Tidspunkt Jøderne forbudt; cfr. Ant. XII I20 (3, l), Bell. II 591 (21, 2) 
og Vita 74 (13); nærmere hos Gråtz i Monatsschrift 1884, p. 470 fif. 
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tilstræbte at realisere Tanken om det almindelige Præstedømme, 
og paa denne Baggrund tager den sig ganske vist meget mærkelig 
ud; thi man havde dog i saa Fald maattet vente, at alle Essæere 
netop var blevet salvede ved Optagelsen i Samfundet, saaledes 
som Præsterne blev det, at altsaa Salvningen havde haft den 
Plads, som efter al Sandsynlighed Initiationsbadet indtog. Sam- 
menstillingen af Salveolie og Indvielsesritus antyder imidlertid 
rigtigt, i hvilken Retning Forklaringen maa søges; Essæerne har 
ganske simpelt anset Salvningen som et Initiationssakramente, der 
var uforeneligt med det Vandbad, som de selv havde; Olien blev 
følgelig Vandets Antagonist, et fordærveligt Element, som man 
paa enhver Maade maatte undgaa at komme i. Berøring med.^) 

At nu Essæerne, naar de i Forvejen var fortrolige med de 
sakramentale Forestillinger, kunde komme til at betragte Olien 
paa denne Maade, er ikke saa forunderligt. I det gi. Testament 
omtales jo hyppigt Salvning af Konger, som derved blev indviet 
til deres Gerning (i Sam. lo, i; 2 Sam. 2, 4; i Kg. i, 39; 2 Kg. 9, 6), 
og efter den præstelige Lovgivning salves ogsaa Præsterne, specielt 
Ypperstepræsten (Ex. 29, 7. 29; Lev. 16, 32; 21, 10 ff.; Ex. 28, 41; 
30, 30; 40, 15; Lev. 7, 36; 10, 7; Num. 3, 3)2). Det var derfor 
ikke nogen fjerntliggende Antagelse, at den Hellighedskarakter, 
som Konger og Præster ansaas for at sidde inde med, blev 
skænket igennem den Ritus, hvorved de optoges indenfor deres 
Stand — efter i Sm. 16, 13 kom jo »Jahves Aand« over David 
fra den Dag, han blev salvet — og dermed var i Virkeligheden 
Salvningen bleven et Sakramente. Saaledes opfattedes nu Sagen 
ganske vist ikke inden for den officielle Jødedom; der betragtede 
man sikkert dette, at Præsterne blev salvede ved deres Indvielse, 
som en blot Ceremoni ved Siden af de utaUige andre; Udtrykket 
»salve« er ogsaa Jes. 61, i brugt rent billedligt om at udvælge til 
Profet, og I Kg. 19, 15 f. synes det ligeledes at være en terminus 
technicus for Indvielse (cfr. Kittel i Handcomm., p. 154). Men ved 
Siden deraf findes der i mindre ortodokse, senjødiske Skrifter Spor 
af den sakramentale Vurdering af Olien. Man kunde her anføre 
Test. Lev, 8, 4 f., hvor Patriarken fortæller: »Og den første (af 
syv Engle) salvede mig med hellig Olie 0^ gav mig Dommerstaven. 

^) En lignende Tankegang er allerede fremsat af Bousset, Rel. deS J udent ^, 

P- 534 f- 

2) I denne Sammenhæng har det mindre Interesse at sondre mellem de for- 
skellige Lag af Overleveringen; se herom Weinel, Z. a. W. 1898, p. 20 ff. 
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Den anden vaskede mig med rent Vand og nærede mig med Brød 
,og Vin, de helligste Ting«. Sammenstillingen med de hellige Ele- 
menter Brød og Vin viser, i hvilken Sfære vi befinder os; men man 
maa ganske vist spørge, om der ikke her foreligger kristelig Ind- 
flydelse; Henvisning til Gen. 14, 18 kan næppe klare Sagen (cfr. 
Charles II, p. 309). Et endnu tydeligere Vidnesbyrd om en sakra- 
mental Betragtning foreligger imidlertid slav. Hen. 22, 9 (Charles 
II, p. 443), hvor det om den Salve, som Mikael efter Guds Be- 
faling salver Henoch med, hedder: »»He anointed me, and dressed 
me, and the appearance of that ointment is more than the great 
light, and his ointment is like sweet dew, and its smell mild, shin- 
ning like the sun's ray, and I looked at myself, and was like one 
of his glorious ones«^). SalveoUen har altsaa den Virkning, at den 
fuldstændig omskaber Mennesket^); og ganske vist sker det med 
Henoch og først ved Slutningen af hans Himmelrejse; men det er 
dog ret nærliggende deri at se et Vidnesbyrd om, at i de Kredse, 
hvor denne Literatur er bleven til, har man i det hele taget be- 
tragtet Olien som et Element, der kunde formidle overnaturhge 
Kræfter. Interessant er det ogsaa, at Livstræet i Paradis efter 8, 3 fi. 
er et Olietræ^); og Olien fra Livstræet som et Helbredelsesmiddel 
eller vel snarere som en Slags extrema unctio er antydet i 
(ilos '^åa/ii 36,1 f., hvor Adam beder Eva gaa til Paradis og 
jamre; maaske vil da Gud have »pity (upon you) and send His 
angel across to the tree of His mercy, whence floweth the oil of 
iife and will give you a drop of it, to anoint me with it, that I may 
have rest from these pains, by which I am being consumed«*). 
Disse Vidnesbyrd fører ganske vist ikke længere tilbage end tidligst 



■^) Saaledes Rec. A, men i B er Tankegang og Udtryksform væsentlig identisk 
hermed. 

^) Cfr. 56,2: Henoch sagde til 'Metusalem: »Hear, child, from the time when 
the Lord anointed me with the ointment of his glory, there has been no food in 
me, and my soul remembers not earthly enjoyment, neither do I want anything 
earthly« (Charles II, p. 463 Rec. A). 

^) »And the tree of Iife is at that place, at which God rests, when he goes up 
into Paradise, and that tree is ineffable for the goodness of its sweet scent, and 
another olive tree alongside was always discharging the oil of its fruit« 
(Charles II, p. 434 Rec. B). 

*) Charles II, p. 143. Ganske det samme berettes i Apoc. Mosis 9, 3; cfr. 
bgsaa ^log 41, 3 f. 4= Apoc. Mosis 13,2 (Charles II, p. 144) samt Guds Befaling 
Apoc. Mosis 40, I f.: »Go away to Paradise in the third heaven and strew linen 
clothes and cover the body of Adam and bring oil of the »oil of 
fragrance« and pour it over him«. I Parallelen ^t'og '/43a^ 48, 4 
findes intet om Oliesalvning (Charles II, p. 151). 
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første Aarh. e. Kr.; men de kan dog gøre det til en vis Grad sand- 
synligt, at der ogsaa nogen Tid forinden i sekteriske jødiske Kredse 
kan have raadet en Vurdering af Olien, der gjorde det nærliggende 
for Essæerne at betragte den som en Konkurrent til Vandet og 
rimeligvis tillige i Præsternes Salvning at se et forkasteligt Initia- 
tionssakramente. 

Højst interessant er det imidlertid, at det ikke synes at have 
været muMgt for Essæerne i Længden at holde Olien ude; naar 
man først paa mere primitive Religionstrin har givet sakramen- 
tale ForestiUinger Rum, vil saadanne i Reglen have Tilbøjelighed 
til at udstrække sig til flere og flere Omraader. I de pseudoklemen- 
tinske Recognitiones læser vi nu I 45 om Kristus: hunc primum 
•pater oho ferunxit, quod ex ligno vitae fuerat sumtum, og fremdeles, at 
pios quosque, mm ad regnum ejus pervenerint, velut qui asperam 
superaverint viam, pro laborum refectione simili oleo perunget, ut et 
ipsorum lux luceat, et spiritu sancto repleti immortalitate åonentur. 
Oliens sakramentale Karakter er her indlysende, og fælles for 
begge de to Steder er det, at den stammer fra Livets Træ, en Fore- 
stilling, hvoraf vi ogsaa andet Steds har Spor^). Pseudoklemen- 
tinerne kender altsaa et Salvningssakramente, og man tør vel 
deraf slutte, at Essæernes oprindeHge Modstand imod dette lidt 
efter lidt er opgivet, ja muligvis har vi ligefrem Spor af en saadan 
Udviklingsproces. I de tidligere (p. 126 ff.) omtalte Vidnerækker 
saa vi, at de var sammensatte dels af kosmiske, dels af sakrale 
Elementer; medens Saltet (og Vandet) forekom i dem alle, var der 
nogen Vaklen m. H. t. åqiOQ og ^Xatov, idet disse to begge 
forekom Hær. XXX 17 og begge manglede Hær. XIX 6, medens 
Hær. XIX i (A) alene havde agtos og Hær. XIX i (B) =|= Phil. 
IX 15 alene eXaiov, Fremdeles efterviste vi (p. 128) ved en Sam- 
menstilling af Rækkerne, at det er sandsynhgt, at Olien har for- 
trængt det oprindehge Brød, og at den foreliggende Vaklen i Over- 



^) Cfr. de tidligere anførte Citater fra ^iog 'ASåfi og Bousset, Hauptprobl. 
der Gnosis, p. 304 f. Særlig interessant er det, at Kelsos om de Kristne har frem- 
sat den Anskuelse: og tov (isv ztjv ctpQaylda nsgiziQ'évTos KuXov/xivov JtavQOSt 
TOV 8s Cq}gccyi^oftsvov Isyofiévov véov kccl vlov nal dnoyigtvofiévov' KiXQiC fiui 
XQiøfiaTi Isv'iS} sjt ^vlov Sffl^s (C. Cels. VI 27 Koetschau II, p. 97, 2 ff.). 
Origenes kender ganske vist ikke noget dertil og mener, at saadant forekommer 
ikke en Gang hos Hæretikeme. Men Oplysningerne er for konkrete til, at de kan 
være grebne ud af Luften. Vi tør maaske heri atter se en Stadfæstelse af Formod- 
ningen om, at Kelsos har kendt sekteriske Bevægelser, beslægtede med dem, hvoraf 
Pseudoklementinerne er fremgaaet. 
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leveringen netop beror herpaa. Motiveringen af denne Forvandlings- 
proces Ugger da lige for: til de to oprindelige Sakramenter, man 
havde i Forvejen, kom Oliesalvningen efterhaanden som et tredje; 
man søgte saa at skaffe Plads ogsaa for det nye Element i Vidne- 
rækken, men saafremt man ikke vilde have otte — et -Tal, som 
kun var naturligt, naar man forbandt parvis — men ønskede at 
fastholde det oprindelige Syvtal, maatte et af de tidligere Elementer 
udelades, og her frembød Brødet sig naturligst, idet Kultmaaltidet 
nok kunde være repræsenteret af Saltet alene. Naar denne God- 
kendelse eller rettere gradvise Indtrængen af Oliesakramentet har 
fundet Sted, er naturligvis vanskeligt at afgøre; men det er vel 
rimeligt at antage, at Elchasai selv kun har benyttet Vidnerækken 
i dens ældste Skikkelse, og at den Bog, som Hippolyt har set, ogsaa 
paa dette Punkt har været præget af senere Tilhængeres Bear- 
bejdelse; en saadan kunde jo meget let finde Sted ved Bogens 
Oversættelse til Græsk. 

Man kunde maaske indvende, at den her fremsatte Opfattelse 
i alt for høj Grad bygger paa usikre Formodninger, og det maa 
selvfølgelig indrømmes, at den har en noget hypotetisk Karakter; 
men hvorledes det nu end forholder sig hermed, tør man under 
ingen Omstændigheder anvende Forskellen i Synet paa Olien 
som et Argument imod Elchasæernes og Ebjonæernes Slægtskab 
med Essæerne. Indenfor Kristendommen kan vi nemlig iagttage, 
hvorledes Salvningen ganske paa samme Maade trænger ind som 
sakramental Initiationsritus ved Siden af Daaben. Den ældste 
Menighed kendte utvivlsomt kun Vandbadet, men ca. 200 forud- 
sætter Tertulhan, at dette i den kirkelige Praksis var forbundet 
med en Oliesalvning: sk et in nobis carnaliter currit unctio, s ed 
spir it aliter pr o ficit; quomodo et ipsius baptismi carnaUs 
actus, quod in aqua mergimur, spiritalis effectus, quod delictis lihe- 
ramur^) ; og muligvis foreUgger Spiren til en sakramental Praksis 
allerede Jak. 5, 14, I gnostiske Kredse havde OUesalvningen stor 
Udbredelse. Om Markosierne beretter saaledes Irenæos : Hvioi 
S" amdiv 16 f.ihv ayeiv éni to vdaiQ neqtooov slvai fpaawuGi, 
jLil^avzse åe HXaiov lioi våæg int to kvto, fist åniQQijaewg 
OfiotoTQOTimv, als nQosiQ^Kaf^BV, ént^dXXovai r^ xstfcck'^ tmv 
teletovf-Uvøiv' za,\ iovt slvat irjv ånoXmQmGiv d-éXovat, fjbV' 



1) De bapt. 7 Oehler I, p. 636; cfr. Adv. Marc. 1 14 Oehler II, p. 62: nec 
oleum quo suos unguit. 
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gi^ovat åh nat amoi rip /SaXadjim (Adv. Hær. I 21, 4 Harvey I, 
p. 185), hvoraf fremgaar, at det nye Sakramente med en Blanding 
af Vand, og Olie har gjort den egentlige Vanddaab overflødig; og 
noget lignende vilde være Tilfældet i Thomasakterne, hvis Bous- 
set (Hauptprobl. der Gnosis, p. 298 H.) har Ret i, at der oprinde- 
ligt kun er Tale om en Oliedaab og Vandet først indkommet ved 
en senere katolsk Bearbejdelse. Salvning kendte fremdeles Va- 
lentinianerne (Excerpt, ex Theodoto 82 Dindorf IH, p. 454, 17), og 
Naassenerne mente om sig selv, at de var XQ^^/^^^ot dXdXm XQi^O' 
/Ltart sH Hégaros, wfi Jct^lå, ovtt ooTQcmlvov (paxov, mg o SceovX 
(Hippolyt, Phil. V 9 Duncker, p. 174, 26 ff.). 

Disse Eksemplers Tal kunde forøges betydeligt, men de her bi- 
bragte vil i Forbindelse med de tidligere nævnte fra Senjødedommens 
Literatur være tilstrækkelige til at vise, hvorledes Forestillingerne 
om Salvningens supranaturale Virkninger i de første Aarhundreder 
af vor Tidsregning var i stærk Vækst i den religiøse Verden, der 
her kommer i Betragtning. Selv om Essæerne i Begyndelsen deri 
har set en formastelig Praksis, fordi man tilskrev den de samme 
Virkninger, som de ventede sig af Vandbadet, og selv om de følgelig 
har betragtet Ohen som et fordærveligt Element, er det derfor ikke 
paafaldende, at deres Efterkommere efterhaanden er blevet smit- 
tede ved Eksemplet fra de omgivende Kredse, lidt efter lidt har 
opgivet deres Modstand og til sidst har indrømmet Salvningen en 
Plads ved Siden af deres gamle Sakramenter, saaledes som det 
ogsaa skete indenfor den kristne Kirke. 

§ 24. FORKASTELSE AF OFFERKULTUS. 

Den essæiske Betragtning af Salvningen har et nært Analogon 
i Samfundets Stilling til den jødiske Offerkultus, hvilket er af 
Interesse, dels fordi vi derigennem faar stadfæstet Rigtigheden af 
den Forklaring, som ovenfor blev givet af Sektens Angst for Olien, 
og dels fordi den ogsaa bestyrker den tidligere fremsatte Formod- 
ning om et essæisk jSamto/acc eis clcptaiv df.vaQ%mv. Det er 
jo en velbekendt Sag, at i den eftereksilske Tid under de mange 
nationale Ulykker voksede Jødefolkets Syndsbevidsthed meget 
stærkt; man søgte Soning paa forskeUig Vis, og en af de Former, 
der naturhgst frembød sig, var de private Synd- og Skyldofre i 
Templet, hvis Tal da ogsaa stadigt forøgedes mere og mere. Es- 
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sæerne stod imidlertid udenfor denne Bevægelse; sig (J'e lo uqov 
dvttd"^jHttza avéXKovTsg d-vaiag \qvia\ éni'StsXovGtv åta(poQOT7]rt 
(xyveimv, ag vo/id^ouv, xai åi avto eiQy6(,iBvoi tov koivov ts- 
jLisvlG/nttTog é<p ctVTiuv Tclg &valas iniTsXovoiv, hedder det Ant. 
XVIII 19 (i, 5) om dem. Teksten er her ganske vist ikke helt 
sikker; det indklamrede ovh findes ikke i de græske Haandskrifter 
og udelades derfor af Niese i den af ham besørgede Udgave, men 
Meningen bliver da meget skruet: »idet de bringer Gaver til Hellig- 
dommen, udfører de Ofringer, der efter deres Mening er langt, bedre 
Renselsesmidler«; man forstaar ikke, hvorfor disse Viégaver har 
en saa særdeles rensende Kraft. Hvis man derimod læser ovit, 
saaledes som den latinske Oversættelse og Epitome har, frem- 
kommer en fortrinhg Tanke: »de sender Gaver til Templet — 
Essæeme ønsker altsaa vedblivende at høre med til det jødiske 
Samfund — men Ofre bringer de ikke, fordi deres egne Renselses- 
midler efter deres Formening er langt fortrinligere«. Rent sagligt 
er den Opfattelse, at Essæerne afholdt sig fra Deltagelse i Offer- 
kultus, ogsaa bevidnet af Filon i Q. O. P. L. 75 (M. II 457, 9 &.): 
ov ^ma xana&vovneg, «AA legonQeneig nag éavzmv diavoiag 
itaTaoHevci^eiv a^tovvneg. 

Medens det ved Oliesalvningen beroede paa en Slutning, 
naar vi mente, at Essæerne havde bekæmpet denne af Hensyn 
til andre Sakramenter, har vi det altsaa om Ofrene direkte udtalt, 
at deres Forkastelse skyldtes den Omstændighed, at Sekten selv 
besad andre dyvslai. Og det er ingenlunde paafaldende, at 
Ofrene er set under Synspunktet af Renselser; thi i Senjødedommen 
maatte man derved særhg tænke paa Synd- og Skyldofre, og disse 
var efter Datidens Tankegang nødvendige for at opnaa Guds Til- 
givelse; de fjernede altsaa paa en Maade Synden og dens Skyld. 
Og det kommer her ikke i Betragtning, at de paagældende Ofre 
rimeUgvis hyppigt blev opfattet som enSonebøde for Forseelsen, 
eller at man maaske snarere paa gammeltestamentlig Grund slet 
ikke reflekterede, nærmere. øver, Forholdet, men kun holdt sig til, 
at disse Bestemmelser nu engang udtrykte Guds Vilje, som man 
havde at efterkomme. Thi naar Ofrene faktisk gjaldt som de 
Handhnger, gennem hvilke man opnaaede Syndsforladelse, var det 
for Essæerne umiddelbar nærliggende at sammenstille dem med deres 
eget Daabsbad ved Initiationen, Badet elg d^saiv dfiag^mv, 
ved hvis Virkninger de altsaa blev gjort overflødige. At der nemlig 
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med de ypperligere ayvBiai sigtes til Optagelsesriterne, er vistnok 
sandsynligt, til Trods for at det Bell. II 129 (8, 5) og 138 (8, 7) 
er de dagligt gentagne Lustrationer, der benævnes saaledes. 

Maaske antyder den sidste Sætning i det anførte Josef oscitat: 
åq)' avvmv Tag S'valag éniTeXovaiv tillige en noget videre- 
gaaende Tanke. Naar det nemlig deri siges, at Essæerne hos sig 
selv fuldbyrder Ofre, maa S-voiai være taget i en mere almindelig 
Betydning = Kultus. Og spørger vi da, hvori denne Kultus vel 
kan have bestaaet, ligger det nærmest derved at tænke paa Sektens 
hellige Maaltider. En saadan Tanke er let forstaaehg; thi et af de 
vigtigste Formaal med den daglige Tempeltj eneste var jo at opret- 
holde Forholdet mellem Jahve og hans Folk; men heri var det 
overflødigt for Essæerne at deltage, fordi de i deres heUige Maal- 
tider havde en langt fortrinligere og mere direkte Vej til at komme 
i Forbindelse med Guddommen paa. eiQyof^evot skal da ikke, 
som det almindeligvis sker, oversættes passivt: da de er udelukkede 
fra Jødefolkets fæUes Helligdom, men derimod, som Bousset (Rel. 
des Judent.2 p, 531) trods Friedlånders Protest (Rel. Beweg., 
p. 130) rigtigt har det, medialt: idet de holder sig borte derfra. 

At nu virkelig Forkastelse af Offerkultus skal udledes af 
Essæernes sakramentale Ideer, stadfæstes yderligere ved det For- 
hold, som i Pseudoklementinerne er sat imellem Daab og Offer. 
I den Gennemgang af Israels Historie fra Skabelsen af, som. Peter 
foretager for Klemens, udvikles det Rec. I 36 ff., hvorledes Følgen 
af Israehternes nære Samkvem med Ægypterne blev, at vitium 
idolis immolandi slog i den Grad Rod hos de førstnævnte, at — 
det indsaa Moses — det ikke var muhgt at vænne dem helt af der- 
med. Derfor nøjedes han med at indskrænke Ofrene tU Templet 
alene, og de maatte naturligvis kun finde Sted til den ene og sande 
Gud. Den fulde Afskaffelse af den hedenske Praksis ad aliud 
temfus reservavit; den skulde nemlig gennemføres af den Profet, 
hvis Komme han selv (Deut. 18, 15) varslede. Templet, hvor Ofrene 
bragtes, og Folket, som bragte dem, ramtes imidlertid af for- 
skellige Ulykker som Plyndring, Ildebrand og Landflygtighed, 
hvorfra dog Folket førtes tilbage, naar det henflyede tU Guds 
Barmhjertighed, ut ■per haec docer etur, quia sacrificia offerens ex- 
pellitur et in manus hostium traditur, misericordiam vero faciens 
et justitiam, sine sacrificiis de captivitate Uberatur et in terram pa- 
triam restituiiur. S ed hoc intelli g er e p aucos admo- 
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dum ae ci dit. Plures enim etiamsi sentire haec et advertere pote- 
rant, vulgi tamen irrationali opinione tenebantur (37). Da frem- 
traadte imidlertid den af Moses varslede Profet, Jesus nemlig, 
qui eos primo per misericordiam dei moneret cessare a sacrificiis, et 
ne forte putarent c es s antibus hostiis r em is- 
si onem sibi non fieri peccatorum, b aptisma eis 
per aquam statuit, in quo ab omnibus peccatis invocato ejus 
nomine solverentur, et de reliquo perfedam vitam sequentes in 
immortalitate durarent, non pecudum sanguine sed sapientiae dei 
purificatione purgati (39). Da Jøderne alligevel ikke vilde forstaa 
emensum esse iam tempus hostias offerendi, skulde derfor Templet 
nedbrydes og Ødelæggelsens Vederstyggelighed indtræffe paa det 
hellige Sted (64). 

I disse Udsagn er jo den Opfattelse tydeligt fremsat, at 
Syndstilgivelsen, som det store Flertal ventede at opnaa ved 
Ofre, i Virkeligheden faas ved Daaben. Forestillingen har ganske 
vist faaet en kristelig Fernis, for saa vidt som det er Jesus, 
der indstifter Daabsbadet, og hans Navn skal udtales derover. 
Men selve Reahteten: en Bekæmpelse af den jødiske Offerkultus 
træffer vi ikke i Kirkens evangeliske Overlevering; det er først i 
Ebjonæerevangeliet, som netop stammer fra de samme Kredse som 
Pseudoklementinerne, at man kender et Jesusord: IjXd-ov aataXvaai 
Tag S'valag, x«i éav fiT} navoTjo&B rov d-vstv, ov navostai d^ 
v(.mv ^ OQyr] (Epifanios, Hær. XXX 16 Dindorf II, p. io8 22ff.). 
Grundtanken: ikke Ofre, men Daab stemmer ganske med, hvad vi 
har overleveret om Essæerne; det er da rimeligt, at den Forestilling, 
der overhovedet etablerer en Forbindelse mellem disse to Begreber, 
den nemlig, at de begge betegner Hjælpemidler til at opnaa Synds- 
forladelse, ogsaa gaar tilbage til dem. En Bekæmpelse af Offer- 
kultus inden for Senjødedommen vilde næppe heller, selv paa 
Grundlag af de ældre Profeters haarde Ord derom, have faaet 
nogen synderlig Tilslutning, dersom der ikke samtidigt anvistes 
et andet Middel til at opnaa den Soning, som den stærke Synds- 
bevidsthed krævede. Mod den fremsatte Opfattelse kan man ikke 
anføre Rec. I 55, hvor der refereres en Diskussion om Ofringer i 
Templet, i hvilken Ypperstepræsten deltager: tum deinde multis 
laudibus efferens sacrificiorum ritum, qui ad remissionem pecca- 
torum humano generi divinitus esset induUus, caussabatur Jesu 
nostri baptisma velut contra haec nup er indue tum; thi her 
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foreligger Forestillingen i den kristianiserede Form, at Ofrene 
er afløst af den kristelige Daab, og om denne er det naturligvis 
en Selvfølge, at den paa Apostlenes Tid er nuper inductum. I 
Modsætning hertil kunde man snarere henvise til den før anførte 
Udtalelse fra 1 37 om, at kun faa indsaa, at der ikke var Frelse at 
finde ved Ofringer. Ved disse ^am kunde der være hentydet til Es- 
sæerne og lignende Retninger^), om hvilke der da vilde være sagt, 
at de før Jesu Fremtræden har haft Forstaaelse for den Betragt- 
ning af Ofrene og vel tillige af Daaben, som Klementinerne for- 
kynder. 

Modsætningen mellem Offer og Daab er hos de senere Sekter 
kombineret med et forskelligt Forhold til de to Elementer Ild og 
Vand. En Antydning deraf findes allerede Rec. I 48: Jesus namque 
est,qui ignem illum quem accendébat 'pontifex fro peccatis, resHnxit 
per hapUsmi gratiam, og hgesaa rimehgvis Horn. III 26, hvor 
det om Abel rosende hedder: d-VGiag, ctifiwitt, onovddg /titasl . . . 
nvQ fi(aiti(av a^évvvaiv,., %«g dfiaQTiag Ku&aiQel, 
Men tydeUgt foreligger denne Tankegang i Epifanios' Beretning om 
Elchasai; to ås våwg elvai ås^wv, nvQ ås aXXaiQiov slvai (paa- 
amv åia rovtiav imv Xé^etov' téxva, /iiilj ngog to eiåog tov nv- 
Qog nogevea&e, oti nXavåa&s .... noQsvead-e ås juaXXov énl 
TTjv (povfjv TOV vdttTop (Hær. XIX3Dindorf I, p. 327, i8ff.);denne 
Profetens Aversion mod Ilden havde endog ført til, at han 
dva&epaTi^st d-voiag mi leQOVQylag mg «AAoTp/ag ovaag 
d-eov nat (jbfjåe okmg &Bm cJt imv nwtéQmv «ai lov vojiiov nors 
nQOGsvsy^'d'eloag (337, ii ff.). Hos Essæeme findes imidlertid in- 
tet Spor af en saadan Betragtning af det brændende Element; 
det eneste skulde være Bell. II 147 (8, 9), hvor der som Eksempel 
paa den Strenghed, hvormed de fejrer Sabbaten, anføres, at ikke 
blot tilbereder de deres Mad en Dag i Forvejen for paa Hviledagen 
at undgaa at tænde Ild, men de flytter heller ikke noget Kar fra 
dets Plads, og de tør end ikke forrette deres Nødtørft. Sammen- 
hængen viser dog, at det at tænde Ild her nærmest er set under 
Synspunktet af et Arbejde, og det er da ogsaa som saadant for- 



^) Den anden Mulighed er at forstaa pauci om Profeterne; men det er vel 
usandsynligt, at disse staar for Forf.'s Bevidsthed her, da der ingen af dem er nævnt 
mellem Moses og Jesus, skønt det paa Grund af deres afvisende Stilling overfor 
Kultus, specielt Ofre, havde ligget nær i Sammenhængen. 
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budt i de senere Lag af den præstelige Lovgivning^), saaledes at 
der næppe er nogen Forbindelse mellem dette Forbud og For- 
kastelsen af Ofre. Snarere betegner vel Modsætningen Ild— Vand et 
sekundært Forsøg paa at begrunde den Anskuelse, at Daaben var 
traadt i Ofrenes Sted. 

§ 25. VEGETARIANISME. 

Med Forkastelsen af Ofre staar muligvis Essæersamfundets 
Vegetarianisme i Forbindelse. Forholdet er imidlertid indviklet, 
fordi det ikke er helt sikkert, at Sekten virkelig har været af- 
holdende fra Nydelsen af Kød og — hvad dermed rimeligvis hænger 
sammen — tillige fra Vin. Antagelsen heraf maa alene støtte 
sig paa Analogien 'fra de beslægtede Retninger, idet der ingen 
direkte Meddelelser findes derom. 

= = Ganske vist meddeler Hieronymus (Adv. Jovinian II 14 Migne 
P. L. XXIII, col. 316 f.) om Essæerne, at de et ab uxorihus et vino 
et carnibus semper abstinuennt et quotidianum jejunium verterint 
in naturam, og denne Oplysning angiver han at have fra. Josefos, 
der in secunda Juåaicae caftivitatis Historia et in octavo decimo 
Antiquitatum libro et contra . Afpionem duobus voluminibus tria 
describit dogmata Judaeorum. Men i hvad vi nu besidder af Jose- 
fos' Skrifter, findes der intet om Afholdenhed fra Vin og Kød. 
Man kunde naturhgvis antage, at en Bemærkning derom paa en 
eller anden Maade var gaaet tabt, men Hieronymus' Angivelse 
af sin Hjenmielsmand er noget mistænkehg. I Skriftet Contra 
Apionem findes nemhg overhovedet slet ingen Omtale af de jødiske 
Sekter, men derimod læser vi hos Porfyrios (De abst. IV 11 Nauck, 
p. 245, 15 ff.) som følger: »(Essæerne) dannede et Samfund som 
Josepos (o: Josefos) paa flere Steder i sine Værker har skUdret, 
baade i anden Bog af den jødiske Historie, som han har affattet i 
7 Bøger, og i attende Bog af Arkæologien, som han har bearbejdet 
i tyve Bøger, og ligeledes év toj åevTégm tw nQog tovg "ElXvjvaQii. 
Dersom man nu her identificerer Skriftet Hqos 'vovg "EX%7jvas med 
Contra Afionem, hvad efter dette Værks Indhold er meget nær- 
Uggende^), ser man let, at Hieronymus' Kildeangivelse har en 



1) Ex. 35, 3. »Paa Sabbatsdagen maa I ikke tænde Ild i nogen af eders 
Boliger«; dette betegner en Tilføjelse til Sabbatsbudet i Parallelen Ex. 31, 12—17. 

2) Cfr. J. Bemays, Theophrastos' Schriit iiber die Frommigkeit, p. 23. 
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paafaldende Lighed med Porfyrios'; og naar man kender den 
berømte Kirkelærers noget letfærdige Citering af Hjemmelsmænd, 
er man meget tilbøjelig til at antage, at han kmi kender Josefos 
i Porfyrios' Gengivelse. Nu er det ganske vist højst sandsynUgt, 
at Porfyrios har betragtet Essæerne som Vegetarig,nere; men 
nogen større Betydning kan der ikke tillægges denne Omstændighed, 
da vi ikke ved, hvorfra han har sin Viden derom; han synes ellers 
kmi at bygge paa Josefos, og det er ikke udelukket, at han er naaet 
til sin Opfattelse alene ved en Slutning ud fra Essæismens asketiske 
Præg i det hele eller ud fra Udtrykket 17 qxxymalv m twv davv7/d-(ov 
(Bell. II 152 [8, 10]). For Hieronymus har det derimod sikkert 
været tilstrækkeHgt at finde Essæerne omtalte i et Skrift IleQi 
dnox'^s é/LttlJV)[a}^, til at hans asketiske Fantasi har kunnet udmale: 
et ab uxoribus et vino et camibus semper abstinuerint et quotidianum 
jejunium verierint in nafuram; muligvis kan den filoniske Skildring 
af Therapeuterne ogsaa have foresvævet ham. Det maa derfor 
vistnok indrømmes, at der ikke kan bygges noget videre hverken 
paa Hieronymus' Udsagn eller paa Porfyrios' Antydninger. Selv- 
følgeligt er det ikke umuHgt, at deres Opfattelse alHgevel i Rea- 
Uteten kan være rigtig; den maa blot kunne støtte sig paa andre 
og bedre Vidnesbyrd. 

Imod Antagelsen af Essæernes Vegetarianisme benytter man 
undertiden som Argumenter et Par Træk, som dog i Virkehgheden 
intet som helst kan bevise. I Beslaivelsen af Sektens forskellige 
Beskæftigelser hedder det Præp. evang. VIII 11, 4 Heinichen I, 
p. 397: »andre er Hyrder og holder alle Slags Kvæg«. Altsaa, slutter 
man^), har de ogsaa slagtet deres Dyr. Men dette er dog ingen- 
lunde nogen nødvendig Slutning; de kunde jo ogsaa holde Kvæg 
for Mælkens Skyld, for Uldens eller maaske som Lastdyr; faktisk 
slagter Nutidens Beduiner meget sjældent af deres Hjorder (Winer, 
Realworterbuch I, p. 375). At Skatmesteren ifølge Præp. evang. 
VIII II, 5 Heinichen I, p. 397 til enhver uddeler TQO(pcts dtp^ovovs 
(ofr. Lucius, Der Essenismus, p. 57) betyder naturligvis heller 
intet, da »rigelige Levnedsmidler« ikke nødvendigvis behøver at 
indbefatte Kød. 

Til Gunst for den Opfattelse, at Essæerne ikke forkastede en 
maadeholden Nydelse af Vin, plejer man ligeledes at anføre Bell. 



^) Saaledes f. Eks. Lucius (Der Essenismus, p. 57), Hilgenfeld (Ketzergesch., 
p. 185) og Schiirer (II, p. 665). 
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II 132 f. (8, 5); det skildres her, hvorledes ingen Skrigen og ingen 
Larm nogen Sinde profanerer den fælles Spisesal, men alt gaar 
ordentlig til, og under Maaltidet hersker der en saa gennemført 
Tavshed, at den maa forekomme de udenforstaaende mg ^ivotriqiov 
ti q>^m't6v\ og hedder det videre: %ov<tov å' ahiov 'tj åiTjvsia'^s vij\f)ig 
xal TO f.itiQBlG&ai nag' avtols rgoipi^v xal notov (iiéXQi hoqov. 
Heraf drager man da den Slutning, at Stilheden ved Bordet 
kun kan sættes i Forbindelse med Maadehold i Nydelsen af notov, 
hvis der dermed menes Vin^), ja man har endog hævdet, at i mod- 
sat Fald vilde Josefos sikkert have skrevet våmg i Stedet for 
JTOTo?^). Men denne Betragtning stiller dog Sagen ganske paa 
Hovedet. Det fremhæves jo netop, at Aarsagen til den herskende 
Ro og Stilhed er rj åii]vsxi^g vijifjig ; og nu kan vfj'ilJig vel nok 
betyde en Tilstand; hvor man ikke har nydt Vin til Overmaal, 
men den mest nærhggende Forstaaelse er dog, at man slet ikke 
har nydt noget®); og denne Opfattelse bestyrkes yderHgere ved 
Adjektivet d'iijvsK'^g', thi en stadig eller gennemført Ædruelighed 
vilde dog passe bedst som Udtryk for Totalafholdenhed. Som et 
yderhgere Moment, der ved Siden af vijifjig ogsaa kommer i Be- 
tragtning, nævner Josefos dernæst, at Deltagerne i Maaltidet kun 
faar tilmaalt {/usTQeiad-ai) netop saa meget af Mad og Drikke, 
at de kan bhve mætte, hvorfor der ikke for dem er nogen An- 
ledning til at skrige op for at bemægtige sig de bedste Portioner. 
Valget af Substantivet noiov er saaledes bestemt af Sammen- 
stilhngen med i;QO(pfj\ våmg i denne Forbindelse vilde lyde lige 
saa daarligt som »Mad og Vand« paa Dansk. 

Bevisstedet for Essæernes Nydelse af Vin forvandler sig altsaa 
ved nærmere Betragtning snarest til et Sandsynhghedsargument 
for det modsatte. Og en Antydning af, at Sekten afholdt sig fra 
Kødspiser, iSndes ogsaa. Bell. II 143 (8, 8) beretter Josefos om de 
Medlemmer, der paa Grund af Forseelser blev udstødt af Ordenen: 
o å' éuHQid-sig oimioTM nolldnig jiiogw dmipd'sigs'rai' roig yag 
ogKOig zul toig e&eotv évåeås/névog ovåh rijg nagd zoig aXXotg 
Tgofpijg dvvatai fÅSTaXctju^civeiv, 7iQ7](paymv åh ual hf.m «o 



1) Saaledes f. Eks. Lucius (Der Essenismus, p. 57), Hilgenfeld (i Z. \v. Th. 1882, 
p. 280) og Schiirer (II, p. 665). 

2) Saaledes Treplin i St. u. Kr. 1900, p. Si- 

3) Cfr. Pape's Worterbuch s. v. i/jj^pæ: niichtem, måssig seia u. leben, bes. 
keinen Wein trinken. 
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ow/uci Tij)i6f.i€Vos diatpd-eiQB'ca.i . Det fremgaar heraf , at enEssæer, 
selv efter at være udstødt af Samfundet, alligevel følte sig bundet 
at dettes Spiseforskrifter, saaledes at han ikke nød noget, der var 
tilberedt af andre. At han saa nødvendigvis maatte blive notjipayos, 
forudsætter dog vel, at han i Forvejen var Vegetarianer^); ellers 
skulde man 30 synes, at en saadan udstødt kunde have jaget Vildt 
og selv tilberedt sin Mad deraf. Er Forudsætningen om den essseiske 
Vegetarianisme rigtig, maa der vel med tmv aavvfj&mv, som 
Romerne ifølge BeU. II 152 (8, 10) ikke kunde tvinge Samfundets 
Medlemmer til at nyde, være ment Kødspiser overhovedet; men 
selvfølgelig er det ogsaa muligt, at der- hermed kun er tænkt paa 
Mad, som efter jødisk Opfattelse var uren, f. Eks, Svinekød (cfr. 
.2 Mkb. 6, 18 ff.). 

Hovedbeviset for, at Essæerne virkeligt har været Vege- 
tarianere, maa imidlertid, som før bemærket, søges i den Praksis, 
som de beslægtede Sekter fulgte. Om Therapeuterne er det saa- 
ledes sandsynligt, at de ikke har nydt Kød. Ganske vist maa 
den Opregning af Retterne, som Filon foretager D. V. C. 37, 73 
og 81 (M. II 477, 6 ff.; 483, 5 ff.; 484.22ff.): Brød, Salt krydret 
med Isop, samt Vand, forstaas om Elementerne ved Kultmaaltidet 

— D. V. C. 81 er der udtrykkehgt Tale om to navttyéaTaTOV mvlov 

— som fejredes paa Sabbaten og hver 50. Dag. Men naar det i 
den Anledning D. V. C. 73 hedder: nat -cQuns^a xad-agd %viv 
évttlfttoi , kunde deri dog Hgge en Antydning af, at Filon har be- 
tragtet Sekten som Vegetarianere overhovedet. Dette bhver yderligere 
.sandsynligt i Betragtning af den Vægt, som Therapeuterne — 
efter hans Fremstilling — lagde paa Faste; D. V. C. 35 M. II 476, 42 
ff. fortælles, at der var adskillige iblandt dem, som kun hver 
tredje Dag følte Trang til Næring, ja endog nogle, som kunde holde 
ud seks Dage uden at tage Føde til sig, hvilket sidste vel betyder, 
at de paagældende kun deltog i Sabbatsmaaltiderne. Desuden 
bemærkes det udtrykkeligt, at Samfundet betragter Vinen som 
en Gift, der medfører Sindsforvirring {(xq)Qoavvi]e y«p/f.ajtoi ), og 
lækre Retter som noget, der vækker det sansehge Begær (D. V. C, 
74 M. II 483, 13 f.). 

Fremdeles er det i denne Sammenhæng af Betydning, at 
lignende asketiske Ideer synes Paulus at have kendt inden for 



1) Cfr. ogsaa Bannus' Levevis: TQOtpTjV 8s t^v avTOficiTas cpvofiévriv 
nQoøcpsQofisvov (Vita 11 [2]). 
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Menigheden^). Rom. 14, i i taler han om, at Brødrene ikke bør 
dømme tov ao&evovvTa, men at de langt snarere skal tage sig 
af ham: os /uev niatsvei (paysiv ndvuci, 6 ås aad'SViav Xdiava 
'éo&'isi. Den svage er altsaa noijqiuyog, ganske som Essæerne var 
det, i hvert Fald naar de blev udstødt af Samfundet. Og at 
der i denne Sammenhæng ikke er Tale om Mennesker, som ikke 
lør spise Kød af Frygt for at komme til at nyde Offerspise, irem- 
gaar af V. 21; naXov to jutj (payeiv HQéa f.i7}8s nisiv olvov [xfjåh 
SV w 6 ccåsXtpos oov ngoattomstl thi Vinen kunde man dog 
ikke forkaste af den Grund. Et yderligere Lighedspunkt mellem 
Essæerne og de Kristne, som Paulus kalder de svage, Hgger deri, 
at disse sidste zqIvovgi '>]/négav nag' »;/tepaa/{V. 5), ogfraBell. II 
147 (8, 9) ved vi, at ogsaa Essæerne lagde Vægt paa nctgcczT]- 
gi]aig lij/iiegmv^) '' {dl. tidligere p. 156 ff.). Derved bestyrkes 
naturligvis den Opfattelse, at vi her har med beslægtede Fæno- 
mener at gøre^), og det vilde passe meget godt, om den af Paulus 
forudsatte Afholdenhed var af essæisk Oprindelse; thi kristehg 
er den ikke; næppe heller egentlig jødisk*). 

Det vigtigste Argument for Teorien om Essæernes Vegetaria- 
nisme hgger dog deri, at det om Elchasai hedder: dgvovfievog 
Tijv nccgd roig 'lovåaioig oagnotpayluv nat to, aXXa (Hær. XIX 3 
Dindorf I, p. 327, 16 f.), og at vi for Ebjonæernes Vedkommende 
har en meget stærk Bevidnelse af den samme Praksis. Herhen 
hører først, hvad Eusebios (H. E. II 23, 5 Schwartz, p. 68) efter 
Hegesip beretter om Jakob den Retfærdige: omog åh sh mdlag 
f.i'ijT q6 g avTov ayiog rjv, oi'vov nål aizega ovz snisv ovåh ejuipv- 
Xov s(pciysv'j hvad enten nemhg dette Træk er historisk, eller 



^) Det behøver næppe just at være inden for Romermeniglieden, som F. C 
Baur, Paulus I, p. 381 f., forudsætter. 

^) Paa en Misforstaaelse beror det sikkert, naar den nyeste Fortolkning til 
Romerbrevet (E. Kiihl's, p. 450) forstaar 14, 5 ikke om Fest- men om Fastedage; 
Urigtigheden heraf godtgør Kol. 3, 16 f. (cfr. Gal. 4, 10 ff.) tilstrækkeligt. 

, ' ^) Træffende parafraserer Sa,nday and Headlam (Epistle to the Romans [I. C. C], 
V' 393) V. 21 saaledes: »I. would live like an Essene rather than do anything to 
ofiend my brother«. 

*) Naar if. Dan. i, 8 ff. de unge jødiske Mænd ønskede at leve af Grøntsager 
■og Vand, er dette af Fortælleren tænkt som en Forsigtighedsforanstaltning for at 
undgaa at faa urene Spiser og uren Drik (nemlig for saa vidt den havde tjent til 
Drikofre ved Kongens Bord; cfr. 5, 4). En lignende Forestilling findes Judith 10, 5 og 
Tobit 1, 10 f.; cfr. Josefos' Vita 14 (3), hvor det om nogle jødiske Præster, der var 
sendt til Rom, hedder 8iaTQéq}bivTo ds avKOig Jtat Kagvois', men noget derfra 
forskelligt er Afholdenhed imellem Landsmænd. 
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det kun er en senere Legende, hører det hjemme i ebjonæiske 
Omgivelser, Interessant er det at lægge Mærke til, at Udtrykkene 
minder om Dom. 13, 4: mi vvv tpvlalat 8r} xai /Liij niyg olvov nul 
/Lit&VGfia nat /iti) (payijS nav dxdd-agTOV, men saa at sige umærke- 
ligt er »uren Spise« bleven forandret til »Kød«. Man har aabénbart 
søgt Tilknytning for den asketiske Praksis i det gi. test. Naziræat 
og her fundet den ved en Fremgangsmaade, der minder om Ebjo- 
næerevangeliets Valg af Udtrykket éynglåss (Epifanios, Hær. 
XXX 13 Dindorf II, p. 105, 27 ff.) i Stedet for azQiåes i Mt. 3, 4, og 
samme Evangeliums Gengivelse af Lk. 22, 15, der ved en ligesaa 
umærkelig Ændring er bleven til : jiioj éni&v/Lii^ msd-vf-irjaa 
itQfag xovTO to Ilaayju (payetv /Lied'^ VfAvJv^). 

Fremdeles er Planteføde hyppigt omtalt i Pseudoklementinerne; 
Horn. XII 6 siger Peter: aqtrn fiovm hui sXaiaiQ XQm/itai mi 
ønavlwg kaXttvotg, og XV 7 udvikles det, at de, som vælger at 
faa Del i den kommende Verden, af den nærværende ikker tør 
betragte andet som deres eget 17 våaiog fiovov ttat agzov Kai 
Tomiav fASTu Idgmwv nogiCof-uvrnv ngog lo ^ijv; i begge Tilfælde 
er denne Levevis nævnet sammen med en enkelt Klædning — 
man jævnføre hermed, at Essæeme heller ikke havde mere end 
én Dragt — og det kunde derfor være nærliggende deri kun at se 
en Reaktion mod Forfinelse og en Tilbagevenden til tidligere 
Tiders Simpelhed og Tarvelighed. Men i disse Skrifter er der ogsaa 
Antydninger af en anden Motivering af Vegetarianismen, nemlig 
Forbudet mod at dræbe D}^:, Saaledes f. Eks., naar det Horn. 
VIII 15 f . om Giganterne udvikles, at Gud for at hindre, at de 
ént 'ciijv nagd (pvoiv rvov ^(piov §ogdv rgsno/uevoi, gav dem 
Manna, hvilken de imidlertid foragtede fiovi^g vijg vmv alfxdnmv 
ysvGewg fyllyovxu ; Menneskene fulgte deres Eksempel, og da 
Dyrenes Kød slap op, gav de sig til at æde hverandre indbyrdes; 
ovKiTt ydg avzoig rjv (.laKgdv ttJv tålav åiaq)d'sigcit adgnci, ngo'- 
T€Qov iv ézégaig jiiogcpaig avf^g yhvoapévotg. Navnlig den sidste 
Sætning, der stiller Nydelsen af Dyrekød omtrent paa Linie med 
Menneskeæden, er meget talende i denne Forbindelse; men Forud- 
sætningen synes her at være Læren om Sjælevandring. At et 
Forbud mod Nydelse af Kødspise mulig hænger sammen med 



^) Hær. XXX zz Dindorf II, p. ii6, 7 ff.; cfr. i øvrigt til de to Steder Resch, 
Agrapha ^ p. 221 f. og 232. 
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Forkastelsen af blodige Ofre, kunde man finde antydet i Horn. 
III 45, livor Begrundelsen er, at Gud ikke vil, at Dyrene skal 
slagtes. Endelig er Pseudoklementinernes Betragtning af Vinen 
ganske den samme som Synet paa Kødspiser; det fremgaar af en 
Beretning som Hom. Vits: Peter erfarer med Misbilligelse, at 
Simon har slagtet en Okse og foranstaltet Gilde midt paa 
Torvet, samt at hans Tilhørere henrevne af megen Vin 
sammen med de onde Dæmoner har føjet disses øverste. 

Hos de ebjonæiske Sekter, Epifanios omtaler, er Vegetaria- 
nismen ogsaa almindelig; om Nasaræerne berettes det saaledes 
Hær. XVIII iDindorf I, p.^22,2oft,:o&€V m fihv ndvta (pykdtiovai 
Twv 'lovdaliav ^lovdaloi ovres, d'voiav åh otz ed-vov, ovåh 
éfA,ilJV'](mv /ustsixov, dXkd ad-épnov r/v nag' avxolg to XQeéov 
jusiaXtt/ufidvsiV; ^ S-vata^siv amovg. eqxxazov yccQ nsjiXdad-ai 
zavtuTa ^t^Xia, xai fi,t]åev tovT(ov vno twv naTigmv ysyevv^o- 
d-ai; vi træffer altsaa her den samme Sidestilling af Ofre og 
Kødspiser, som kendes fra Pseudoklementinerne, og fælles er lige- 
ledes Bestræbelsen for at eftervise Overensstemmelse mellem 
Patriarkernes Praksis og Sektens eget Standpunkt, hvilket natur- 
nødvendigt maatte føre til en kritisk Stilling overfor det gi. Test.^) 
Det anførte Sted viser fremdeles, at hos Epifanios betyder é'/uipvxa 
ikke blodige Spiser, men ligefrem Kød; thi éf-iipvimv /usnéxstv og 
HQediv jiistciXafÅ/^dvEtv maa nemlig efter Sammenhængen være 
synonyme Udtryk, Herimod synes ganske vist at stride Hær. 
XXX 15 Dindorf II, p. 107, 26 ff., idet Ebjonæernes Anskuelse om 
Apostlen Peter hér skildres saaledes: s/x'^wiwv ts tov avtov dnéxeG- 
d-at Kdi HQediv, tag xai avto), xai ndoo^g dXXt^g éåmå^g tijg dno 
aagmv nsnoivifjiévtjs Xéyovaiv, men at de tre Udtryk for animalske 
Spiser i Virkeligheden er fuldstændig ensbetydende, fremgaar af 
den følgende Begrundelse for denne Afholdenhed, som Ebjonæ- 
erne altsaa gjorde Apostlen efter. Epifanios fortæller nemlig, 
at hvis man vilde. spørge en af dem: tivog é'vezev é/Liipv-jimv ov 
fisxaXa/ii^dvovGi, saa lød Svaret : åt« to eK ovvovolag mi 
éinf-ullag owfiaTwv ehai aijtd. Dermed er givet, at 'éjLb'^vpc. 
staar = Kød, der jo opstaar ved Legemernes Forplantning, 
medens dette umuligt kan siges om blodige Spiser. Stedet er 



^) I den Fremstilling, der Hær. XXX 18 Dindorf II, p. iii, 22 ff. gives af Ebjo- 
næernes afvisende Holdning, er det ligeledes Patriarkernes siiipv%(OV ^qmiq og 
deres &vCiott, der er Genstand for Kritik. 
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ogsaa i den Henseende interessant, at vi her har en tredje 
Motivering af Vegetarianismen : Kødet er urent, fordi det 
er fremkommen ved en Forbindelse mellem de to Køn. I 
øvrigt holdt Forkastelse af Kødspiser sig meget længe indenfor 
ebjonæiske Kredse; endnu saa sent som paa Epifanios' Tid berettes 
det nemlig om Sampsæerne, at de nQoayieivTtti ^Jovåaiotg ovx év 
anaoiv. dnéyovTui Se hui åfxipv'jfviv rives f| at/Tcav (Hær. LUI 
I Dindorf II, p. 508, 11 f.). 

Med dette sidste Udsagn er vor Bevisrække udtømt; den har 
imidlertid vist, at vi hos alle de med Essæismen beslægtede Sekter 
træffer Afholdenhed fra Kødspiser, undertiden i nøje Forbindelse 
med Forkastelsen af Ofre, som vi sikkert ved hørte med til de 
essæiske Lærdomme. Vi tør da med nogen Sandsynlighed antage, 
at ogsaa Essæerne har været Vegetarianere. At Totalafholdenhed 
har været forbundet dermed, er ligeledes rimeligt; vi finder begge 
de to Former for Askese hos Ebjonæerne, og gennem Fænomener 
som Naziræatet^) og Rekabæerne var Jordbunden indenfor Jøde- 
dommen vel beredt for en saadan Betragtning af Vinen. 

Hvilke Grunde Essæerne har haft til deres afholdende Levevis, 
lader sig desværre ikke afgøre. Det er muhgt, at den skal udledes af 
den Nøjsomhed og Tarvehghed, som baade Josefos og Filon be- 
rømmer Sekten for; dermed kunde da have forenet sig den Tanke, 
at naar Dyr er forkastelige, til Ofre, er de det ogsaa til Spise; og 
vi vilde saaledes have et Analogon til den Udvikling, hvorved 
Ilden rimeligvis er bleven til et fjendthgt Element. Man kunde 
ogsaa tænke sig, at en dualistisk Betragtningsmaade muligvis kan 
have gjort sig gældende. Men som sagt: vi savner ganske Holde- 
punkter til at træffe et Valg imellem de forskellige Muligheder.^) 

§ 26. EJENDOMSFÆLLESSKAB. 

Hvad der i særlig Grad har bidraget til at gøre Essæersam- 
fundet bekendt i senere Tider, er dets Realisering af de tre Munke- 



^) Inden for Sen jødedommen spillede Naziræatet faktisk en betydelig Rolle: 
I Mkb. 3, 49 f.; Ant. XIX 294 (6, i); Bell. II 313 (15, i); Aet. 21, 23 ff. og oftere i 
Talmud (cfr. Strathmann, Askese I, p. 50 ff.). 

2) At der skulde foreligge nogen direkte Sammenhæng med Faste som Sørge- 
skik, er dog næppe rimeligt; men mulig kan det bero paa ubevidst Efterligning af 
essæisk eller dermed beslægtet Praksis, naar mange Jøder efter Jerusalems Fald 
af Sorg hverken nød Vin eller Kød (Bacher, Agada derTan. ^,1, p. 158; cfr. bab. 
Baba batra 60 b Goldschmidt VI, p. iioi). 
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løfter, længe før der eksisterede noget Munkevæsen. Ikke alene 
ubetinget Lydighed mod de overordnede, som vi allerede har haft 
Lejlighed til at omtale i det foregaaende, tillægges der nemlig 
Essæeme, men ogsaa Forkastelse af Privatejendom og Ægteskab. 
I vore Kilder indtager særlig Skildringen af Ejendomsfællesskabet 
en meget betydelig Plads; baade Filon og Josefos er aabenbart 
opfyldte af Beundring derover og beskriver det i de mest rosende 
Udtryk. Men netop denne Omstændighed maa gøre os varsomme 
med at tage Fremstillingerne paa dette Punkt alt for bogstaveligt. 
Det lader sig nemhg ikke nægte, at det maatte stemme aldeles for- 
trinhgt med begge de to Forfatteres apologetiske Bestræbelser at 
kunne fremstille for den græsk-romerske Verden en jødisk Sekt, 
som havde realiseret det kommunistiske Ideal, der vår velbekendt 
fra det pythagoræiske Slagord: r« tmv (jpikmv notva, og som 
ogsaa Platon har givet sin Tilslutning^). Josefos gør i anden For- 
bindelse (Ant. XV 371 (10, 4) ligefrem opmærksom paa, at Essæerne 
dannede et Hgnende Samfund hos Jøderne som Pythagoræerne 
hos Grækerne, og om Pythagoras fortalte man netop, at den af 
ham stiftede Kreds af Disciple i Kroton havde haft aUe Ting fælles. 
For Filon vilde det ogsaa i Q. O. P. L. passe meget godt, at de 
som forbilledlige onovdaiot fremstillede Essæere havde været 
uden Privatejendom; thi noget saadant var for ham et ikke uvæ- 
sentHgt Moment i Begrebet é^svS-sQla, Man kan derfor vist med 
Rette hævde, at begge de jødiske Forfattere paa Forhaand maatte 
være disponerede til at finde Ejendomsfællesskabet reahseret hos 
deres Landsmænd, hvis der blot forelaa Kendsgerninger, der i nogen 
Maade svarede dertil. 

Og i denne Henseende kommer først en meget vidtgaaende 
indbyrdes Hjælpsomhed i Betragtning; en saadan var jo i aller- 
højeste Grad naturlig, næsten selvfølgelig, indenfor et Frimurer- 
samfund som Essæernes. SammenUgningen med Frimurerne er 
overhovedet i mange Henseender træffende: fælles Hemmelig- 
heder, højtidelig Optagelse efter forudgaaende Prøvetid og fælles 
Sammenkomster om Handlinger af en mere eller mindre sakra- 



^) ngmrj (isv xoivvv noUq ti isxi xal TtoUxda «ai vofioi agiozoi onov 
TO Tcdlcci Xsyå/isvov av yiyvritai yiaxa naeay xt]v noXiv oxi (idkiaxa^ léyBxai 
8h ftiff ovræs sGxi koivu za cpilcav. xovv' ovv ehs nov vvv sgtiv siV é'crai 
jioxs, xoivag (isv yvvctlKccs, Kotvovs Ss shai JiaWagf »oivcc Se %Qri(i(itu ^v(i- 
%avxa M, T. X. (Leg. V 739 Schneider II, p. 342, 6 ff.). 
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mental Karakter; man kunde da paa Forhaand tilføje: gensidig 
Hjælp og Understøttelse ogsaa af materiel Art. Til at bestride 
Udgifterne derved og iøvrigt ved Sammenkomsterne og andre 
fælles Foranstaltninger maatte hver enkelt Essæermenighed selv- 
følgelig have en Fælleskasse, hvortil Medlenmierne maatte ind- 
betale ikke ubetydehge Bidrag. Spørgsmaalet er da, om ikke 
Eksistensen af en saadan fælles Ordensformue alene kan have 
været det Grundlag, hvorpaa Filon og Josefos har bygget deres 
Fremstillinger af den essæiske Kommunisme. For den rigtige 
Forstaaelse heraf er det lærerigt at sammenhgne Actas Skildring 
af Tilstanden i den ældste kristne Menighed, som i fiere Henseender 
frembyder et nært Analogon. 

I Aet. 2, 44 f. beretter Lukas, at na'vTes o'i ntoTevaavisg 
Tjaav éni vo avro ual sl^ov aTiavTa hoivcc, xai tu Jtr^^yieaT« 
Xtti Tag vnag^etg aninqaaHOV Hat åufUQi^ov ki/t« nciaiVf xad-' 
Oli UV %ig iQsiav elxev, og paa Grund af Udtrykket anuvia 
HOtvd faar man i Reglen den Mening ud af de to Vers, at 
alle Medlemmer af den første kristne Menighed solgte al deres 
Ejendom og skænkede de derfor indkomne Summer til fælles 
bedste, idet de indbetalte dem i Menighedens Kasse, saaledes at 
der overhovedet ikke eksisterede Privatejendom iblandt Brødrene. 
Denne Opfattelse finder man yderligere bestyrket ved 4, 34 ff,: 
ovSh ydg évåsrjs rig tjv sv avwig, oaoi yGQ HtiljTOQsg ;(w(>/w«^ 
^ olyimv vnrjQi/ioVf nioXovvzeg eifeqov rag zijiidg tmv Tunqaam- 
fisviav Hat hl&ovv nagd tovs nodag twv aTioaioXwv. åisålåsTO 
åh énaazip, nad'ovi av tig ^qsiav si^sv, hvorefter fortælles, at 
Barnabas solgte en ham tilhørende Jordlod og bragte det 
derfor indkomne Beløb til Apostlene. Nu staar der her gan- 
ske vist oaot ydg ztiJTOQeg', men man maa i generalise- 
rende Skildringer altid være meget varsom med at tage et 
saadant Udtryk for strengt; naar vi 'siger: »alle i N. N. Menig- 
hed har givet meget til en eller anden Kollekt«, betyder det 
faktisk ikke mere, end at en betydehg Del af Menighedens Med- 
lemmer er store Bidragydere. Mod en falsk Generalisering her i 
Acta burde straks den Omstændighed have advaret, at det faar 
en særlig Omtale, at Barnabas bar sig ad paa den nævnte Maade; 
men man kunde jo altid overfor en saadan Indvending gøre gæl- 
dende, at dette var anført som et illustrerende Eksempel. Den 
følgende FortæUing i Kap. 5 viser imidlertid, at det ingenlunde var 
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nogen Pligt for Medlemmerne af Urmenigheden at skille sig af med 
al deres Privatejendom ; Peter siger til Ananias : ov')(i /.tévov 001 
s/usv€V nat ngad-hv év tif ay é^ovala vnijgy^sv (V. 4), og Me- 
ningen dermed kan kun være denne: »Hvis du havde villet, 
kunde du jo meget godt have beholdt din Ejendom eller Betalingen 
derfor«^). Der kan altsaa ikke være Tale om Kommunisme i al- 
mindelig Forstand, for saa vidt som det nemlig ikke var nogen 
nødvendig Betingelse for Tilslutning til Menigheden at skille sig 
af med al Privatejendom. Peters Bebrejdelse forudsætter vel 
ogsaa, at Ananias havde kunnet erkende dette deraf, at adskillige 
Menighedsmedlemmer faktisk besad Ejendomme; det vilde i hvert 
Fald være kunstlet at forstaa otxla (tiJq) Magiag i Aet. 12, 12 
om et Menigheden, tilhørende af Maria beboet Hus. Naar det 6, i 
hedder, at »Hellenisterne« knurrede imod »Hebræerne«, ot< naQed-so}- 
QOVV10 év tfi åtaKovia ijj Kud'fjfjbsgiv'^ at irjQai uvtmv, synes den 
daglige Tjeneste herefter kun at have taget Sigte paa Enker, og andre 
trængende^) ; men hvis Ejendomsfællesskabet havde været gennem- 
ført, maatte den jo have omfattet alle Menighedens Medlemmer; 
dette har imidlertid næppe været Tilfældet; Fattigforstandere er 
det rette Udtryk om Stefanos og hans Kollegers Virksomhed. 

Af Aet. 6, 1 faar vi da et Vink om, hvorledes det skal forstaas, 
at mange af de velstaaende Kristne i den første Tid solgte dem til- 
hørende Marker og andre Ejendomme; det har været et Udslag af 
deres Kærlighed til de fattige og trængende Brødre; og de Summer, 
der blev henlagt foran Apostlenes Fødder, blev benyttet tU at 
understøtte og hjælpe saadanne, ikke derimod til almindeUgt Under- 
hold af alle Menighedens Medlemmer. Kun under en saadan Forud- 
sætning bUver det forstaaeligt, at Lukas indleder Skildringen 4, 34 
med: ovåh yag Bvderjs tis '^v åv avTolg, og naar han 2, 44 
siger: slxov (xnavia xoivd, kan dette altsaa kun tages som et 
stærkt Udtryk for den indbyrdes Kærlighed, der besjælede de første 
Kristne, og den stærke Samfundsbevidsthed, der jævnhg gav sig 



^) Den af Oskar Holtzmann i Z. K. G. 1894, p. 331 f., forsvarede Oversættelse: 
»Har du ikke beholdt en Rest? og var da det solgte i din Magt? d. v. s. skønt du 
efter Salget ikke mere havde Ret til det for Ageren indkomne Beløb«, kan næppe 
for Alvor komme i Betragtning. 

2) Ganske uberettiget er det, naar Preuschen i sin parafraserede Oversættelse 
(Handbuch IV i, p. 35) helt ser bort fra Udtrykket: al XVQ'^'' ^i^Sen Hjemmel 
for dets Udeladelse af Teksten findes ikke. 
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Udslag i, at de mere velstaaende solgte enten hele eller Dele af 
deres Ejendom til Fordel for de trængende Brødre. 

Naar vi ovenfor betegnede dette »Ejendomsfællesskab« i Acta 
som et Analogon til, hvad der berettes om Essæerne, skal dermed 
ikke være sagt, at det er nødvendigt at antage nogen nærmere 
Forbindelse mellem de to Former; de er begge fremkomne paa jødisk 
Grund, hvor saadanne Udslag af Samfundsbevidsthed var for- 
holdsvis nærliggende paa Gnmd af den store Betydning, som Sen- 
jødedommen tilskrev Almisseuddeling, og for den kristne Menig- 
heds Vedkommende kommer dertil naturligvis et Jesusord som 
Mk. 10, 21 ; der foreligger derfor næppe her nogen Anledning til 
at udlede den kristelige Praksis af den essæiske. Mentpaa samme 
Maade som enkelte Tilfælde rimeligvis foranledigede Lukas til at 
generalisere : eI)[ov anavta noivd, saaledes vax det ogsaa muligt, 
at det Essæerne tillagte Ejendomsfællesskab kunde bero paa en 
for stærkt farvet Fremstilling af Samfundets indbyrdes Hjælp- 
somhed; og betragter vi nærmere de konkrete Udslag deraf, som 
Kilderne omtaler, bestyrkes vi i ikke ringe Grad i denne vor For- 
modning. 

Det fremhæves saaledes gentagne Gange, at overfor alle dem, 
som af en eller anden Grund var ude af Stand til at arbejde, op- 
traadte Essæersamfundet som et moderne Understøttelsesselskab. 
»De syge«, siger Filon i Q. O, P. L. 87 (M. II 459,5 ff.), »er ube- 
kymrede trods det, at de ikke er i Stand til at fortjene noget, thi 
Fælleskassen (tcc Hoivd) staar rede til deres Pleje, saaledes at 
de tillidsfuldt af rigelige Forraad kan bestride deres Udgifter«. Og 
ganske paa samme Maade behandles de gamle: aldoig å'éain 
nQea/SvTéQmv nat (pQOVTig, ola yovémv vno yvrjaimv nalåmv ;(epoi 
Hal diavolatg /LiVQiais év a(p&ovlcc iy ndofj yyjQoiQotpovfjiBVViv 
(M. II 459, 8 ff.). I dette sidste Udsagn er det ogsaa interessant, 
at Forholdet mellem de ældre og de yngre Medlemmer af Ordenen 
sammenlignes med det mellem Forældre og Børn; det samme 
Billede forekommer nemlig i Apologien (Præp. evang. VIII 11, 7 
Heinichen I, p. 397), hvor det efter en Beretning om, at de syge 
indtil deres Helbredelse plejes paa Fælleskassens Bekostning, i 
Fortsættelsen hedder: olåkåijnQeolSvTai,iiav ei TV)iotev menvoi, 
Ktt&aneQ ov nolvnaiåeg fxovov «ÅAa ««£ Gtpodqa svnaiåsdf év 
svuv^eoiaiM nai XmaQmaTO) y^Qa tov ^iov eiiad-aot HaraXveiv, 
Filon har altsaa haft den Opfattelse, at Essæerne følte sig knyttede 
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til hverandre, som om de alle havde været Medlemmer af en stor 
Fa,milie^), og det er i Virkeligheden sandsynligt, at han har Ret 
heri; for Semiten er det da en Selvfølge, at man hjælper, under- 
støtter og i det hele taget føler sig soHdarisk med dem, som man 
er knyttet til ved Blodets Baand. 

En lignende Betragtning er rimehgvis ogsaa Forudsætningen 
for den rette Forstaaelse af Josefos' Skildring i BeU. II 134, (8, 6) : 
dvo åh tavza nag' aviiois av^£^ovGttt, iTiiHOVQia nål sXsoq' 
^o^d'slv T€ ydg zoig «|/o«g, onoTav åémviai, nai nåd- éavtovg 
éfpisTttt Hat tgo^ds dnogov/Liévois ogsystv . Tag åh sig 
tovQ Gvyysvslg /nazaåoasig ovn eleart noisla&ai åija tvtv 
éniTQonmv; det drejer sig her navnhg om at faa besva- 
ret det Spørgsmaal: hvem er det, der skal nyde godt af 
den Hjælp, som Essæerne uden de overordnedes Tilladelse 
har Lov til at yde ? er det Ordenens egne Medlemmer eller 
saadanne, som staar udenfor? Helt umuhgt var det vel ikke, at 
Essæerne som Korporation kunde have praktiseret en Slags Vel- 
gørenhed i deres nærmeste Omgivelser, saaledes som det i Middel- 
alderen var Tilfældet med de kristne Munkeordener. Men sand- 
synligt er det ikke; et Samfund, hvis Medlemmer var saa nært 
knyttede til hverandre, som Tilfældet var med det essæiske, vil 
altid have en stærk Tilbøjehghed til at lade sine Understøttelser 
alene komme Kredsens egne Folk til Gode. Men er det en For- 
skrift for Velgørenhed indenfor selve Ordenen, forudsætter den 
nødvendigvis, at der. ikke dér herskede Formuefællesskab; thi hvor- 
ledes kunde der ellers være Tale om, at nogle Medlemmer var 
ånoQovf-isvot og åso/iisvoi fremfor andre. Naar Modtagerne er 
betegnede som toig d^ioig, har Josefos muligvis forstaaet 
dette Udtryk om Mennesker, der stod udenfor Samfundet; men 
hvis Benævnelsen er Essæernes og ikke paa egen Haand ind- 
ført af Historikeren, vilde det dog være det mest nærliggende at 
forstaa »de værdige« om Sektens egne Medlemmer. I øvrigt er 
Skildringen, hvad enten de trængende skal tænkes udenfor eller 
indenfor selve Ordenen, ogsaa i anden Henseende uklar. Man faar 
nemlig ikke noget at vide om, hvorfra de Understøttelser, som den 
enkelte Essæer har Lov til paa eget Ansvar at yde, skal tages. 



1) Cfr. om Therapeuteme D. V. C. 72 M. II 482,402.: ot KaQ-dneg 

viol yvtjeioi cpiloTificos åcusvoi natQUGiv «at (irjr^daiv VTiovQyoveiv, 
Koivovg avtmv yovilg vo/iilovTtg ohuotéQOvq rav dcp' atfiarog . . . . 
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Er det af Fælleskassen ? men i saa Fald : kan enhver $iy[a twv 
éTifcQonmr disponere — selv indenfor visse Grænser — over dens 
Midler? Nærmere ligger det dog vel at tænke paa de Beløb, som 
■den enkelte erhvervede ved sit eget Arbejde, hvormed da vilde være 
fremhævet, at ikke engang deraf tør han skænke noget som helst 
til Slægtninge uden Tilladelse. En saadan Opfattelse krnide stemme 
fortrinligt med, at Hovedhensigten med Meddelelsen sikkert er 
at illustrere de enkelte Essæeres Underordning under og Afhængig- 
hed af de ledende, og den vilde give et godt Udtryk for den Tanke,, 
at Optagelse i Essæersamfundet medfører et nyt Famiheforhold,. 
der gaar forud for det, der kun hviler paa Blodets Baand, 

Hvad Josefos muligvis kan have haft i Tankerne og tilhge 
et Træk, der ret viser det Sammenhold og den Familiefølelse, der 
forbandt de rundt omkring i Palæstina spredte Essæersamfund„ 
er den Understøttelse, som blev de rejsende Ordensbrødre til Del, 
hvor som helst de traf ulQeTiazal. Herom siger Filon (Q. O. P. L. 85, 
M. n 458, 42 ff.) : ovåsvos ohla, tig iartv låia, 'Hjv ovyl nåvTiav 
sivat yioiv^v ovfi^é^rjits' ngog ydg tw «aT« d-idaovg avvomsiv 
avanémaTat ««/ tots étégmd'ev cccpmvov/iUvois T(av OfW^rjXiaVf 
og ganske den samme Ordning skildrer Josefos Bell. Il 124 (8, 4) : 
jiiia d ovn 'éaxiv avTwv Tiohs «AA' év éxcior?; TtuToixovaiv 
iioXKoi, mi zols éi;éQ(ad^8v ijnovoiv alQeiiGHttig navx dvanm%axai 
T« nuQ avtoig ofAiomg aonsg iåta, nat ngog otg ov ngotegov 
slåov etalaaiv wg avvijd-eGTaTovg?) Nu har Essæerne som de 
fleste andre Mennesker i Datiden, i Særdeleshed da af deres 
egen Nation^), rejst meget omkring, saa meget, at det endog var 
nødvendigt at organisere de til de tilrejsendes Modtagelse sigtende 
Foranstaltninger; i enhver By, hvor der fandtes en Essæerkoloni 
var der derfor af denne valgt en særlig Embedsmand {n'ijåef.mt'), 
der havde den Opgave at sørge for Tilstedeværelsen af et Forraad, 



^) I Betragtning af den betydelige Overensstemmelse i Ordvalget er det 
muligt, at der her foreligger ligefrem literær Afhængighed; nogen større Rolle spiller 
dette dog ikke, fordi Josefos' Beretning er langt udførligere; og da det, han for- 
tæller om KTjåeficov, næppe er opdigtet, maa han have haft andre Kilder til sin Viden, 
rimeligvis sin personlige Erfaring. 

^) »An itinerant life was strictly in accord with all that we know of the Jews 
of that day«. (G. Milligan i D. o. B. I, p. i3o;cfr. Lightfoot, Biblical Essays, p. 299; 
Zahn, Skizzen, p. 169). Man kan derfor næppe slutte, at Essæerne, da de ikke drev 
Handel, nødvendigvis maa have rejst rundt for at drive Propaganda for deres Orden 
(Friedlånder, Rel. Beweg., p. 146), selv om noget saadant i og for sig ikke var 
umuligt. 
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hvoraf han kunde forsyne tikejsende Ordensbrødre med Mad, 
Klæder, og hvad de ellers trængte til^) (Bell. II 125 [8, 4]). At en 
saadan Virksomhed ligeledes kan have dannet et af Udgangs- 
punkterne for Skildringen af »Ejendomsfællesskabet«, er umiddel- 
bart indlysende. 

Imidlertid lader det sig ikke nægte, at der ogsaa findes Udsagn, 
der forudsætter en virkelig Kommunisme, og dette gælder i Sær- 
deleshed de Oplysninger, vi har om, hvorledes den fælles Kasse 
blev fyldt. HUTa^Qovtj'Ptti åh n^.ovcov, nul d-avfidaiov nag avtoiQ^) 
10 Kotvwviiiov, siger Josefos Bell. II 122 (8, 3) om Essæerne, og 
han fortsætter: ovåa eoTtv evgelv mvjasi riva naQ avTolg vnsQB- 
Xovta' vo/Liog yag tovs eis trjv uigeaiv etaiovtas å^/iieveiv tw 
Tay/JittTt %f}v ovGiav, maie év anaoiv /rnjte navlus tunsivoiTjTa 
qialvea&at (,i7}&! vnsgoyijv nXomov, T<av ås émaiov KXTjfiåtmv 
uva[XEfiiy(jiévv)V fiiav wonsg aåeXqiOls anaatv ovalav slvai. Det 
er her utvetydigt sagt, at Samfundets Forskrift {v6(åoq) kræver, at 
den, som indtræder i Ordenen, overlader sin Formue til denne; efter 
Josefos' Fremstilling er det ikke noget, som kunde forekomme 
nu og da, saaledes som det hyppigt er sket i den første kristne Menig- 
hed, men det ^r simpelthen PKgt for enhver at gøre saaledes, idet 
han optages som Medlem. Hensigten med dette Formuefællesskab 
er at fremkalde Lighed imellem de enkelte Essæere indbyrdes ved 
at fjerne den Forskel i økonomiske Kaar, som mtiUg fandtes forud 
for Indtrædelsen i Ordenen; derfor skal den sammenlagte Formue 
komme dem alle til gode mansQ ådsXq)o'is', at der dermed tillige 
tilsigtedes Hjælp til de trængende, er ikke saa stærkt fremhævet, 
endskønt det naturligvis altid Kgger i Udtrykket : ^t^t«^ irevlag 
ransivoTtjta q)ttiveax)-at. Hippolyt gengiver ganske vist 
Josefosteksten, saaledes at Motiveringen nærmest bliver Fattig- 
understøttelse'), men hans FremstiUing minder i en betænkelig 



^) Disse Rejser har ogsaa de senere Sekter foretaget, hvad Pseudokleraen- 
tinerne noksom vidner om; interessant er det, at da Barnabas rejser fra Aleksandria 
til Judæa, giver han Klemens va arjfiSia vijg olnr]6iojq (ræv o^K/j'tffcuv), for at 
han kan støde til Trosfællerne dér (Hom. I 14). Der har altsaa' været visse Frimurer- 
tegn, hvorved alQixiGxal fandt hinanden. At noget saadant allerede eksisterede 
blandt Essæerne, er vistnok højst sandsynligt. 

^) Tiaq' auTofg efter M L V R C Lat. og Porfyrios giver en langt bedre 
Mening end det blotte æi;t:o{S> soiii Niese foretrækker. 

^) KdTarp^ovovsi 8s nlovzov, Kccl ro TtQog zovg SBOiiévovq Koivcovstv om 
dTToatQScpovTcci, dlV ovåé rig nag' avtols vnsg rov £zbqov nlovtsl. v6/tog 
yag nag' avroig rov Tcgooiovza tfj cclgéasi' rcc vnaQxavnci noilovvza rw KOiva! 
TtQQQfpégHV, a vnodsxåfisvog [o] agxav Siavéfiu ccTcaai te^os tcc Séovta. ovrwg 
ovSslg svåsTjg nag' avroig (Phil. IX 19 Duncker, p. 473, 13 ff.). 
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Grad om nytestamentlig Sprogbrug (cfr. Mt. 5, 42; 19, 21; Aet. 
4, 34) og røber derved denne Recensions Karakter. 

Efter Kildernes Beretninger er det imidlertid ikke alene den 
Formue, man eventuelt besidder ved Indtrædelsen, der, skal af- 
gives til Ordenens fælles Kasse; det samme skal ske med den For- 
tjeneste, den enkelte Essæer har af sit Arbejde: oGcc yaQ av fisd-' 
fjfiSQav é^yaodfisvoL Xd^G)aiv\ém fiio&w, ravT om i'åiaipvkaT' 
rovoiv, cJAA' f/g f^éaov TCQOTt&évTåQ KOtPTJv Toig éd-élovGi XQV^' 
d-at Tijv an dvrm iraQaaxeva^ovGtv wcpehtav (Q. O. P. L. 
86 M. II 459, 1 ff.). Vel er det ikke her udtrykkelig fremhævet, 
at dette ogsaa er foreskrevet ved Samfundets vof^Oi, men i Rea- 
liteten kommer det ud paa det samme; thi med ov g)vXciTT0V0i^ 
og naqaavi^vd^ovatv vil Filon selvfølgelig ikke sige, at Essæerne 
bærer sig ad paa denne Maade en Gang imellem,, men at det altid 
sker saaledes. Nærmere præciseret Sagen har han for øvrigt et 
andet Sted: »De forkaster intet af de Arbejder, hvorved uskyldig 
Vinding kan opnaas; men den Løn, som de saaledes hver især 
fortjener ved forskellige Virksomheder, giver de til en valgt Skat- 
mester {Tcxfi.mg); denne modtager den og køber derfor straks, 
hvad der er nødvendigt nat 7iaqé%st' TQOtpag (xq)&6vovs nat taXka 
mv o dvd-Q^nivog §iog %qBmdric, (Præp. evang. VIII 11, 5 Hei- 
nichen I, p. 397). Det synes her særhg at være Levnedsmidler, 
som indkøbes for den fælles Fortjeneste, og hvis man tør lægge 
nogen Vægt paa Udtrykket »rigehg Næring«, er det egentlig aske- 
tiske Moment, som det kunde Mgge nær at søge i denne Foranstalt- 
ning, udelukket. Men andre Steder igen omtales Ejendomsfælles- 
skabet i saadanne Vendinger, at det faar megen Lighed med 
Ejendomsløshed; ^ovoi kl andvrmv ax^dov åvd-Qtaitduv å%Q7]fxa- 
TOi mi dKTi^fj.ov£Q ysyovoTSQ (M. II 457, 22 f.) har Essæerne 
saaledes ingen Interesse af at erhverve sig hverken Guld, Sølv 
eller Grundejendom (M. II 457, i8ff.); enhver Form for Handel 
er følgelig udelukket mellem dem indbyrdes (Bell. II 127 [8, 4] 
og M. II 457, 31 ff.), men uden Vederlag faar enhver, hvad han 
har Behov (Bell. II 127 [8, 4]). Da Essæerne hverken maatte med- 
bringe deres Ejendom eller indenfor Samfundet erhverve sig en 
saadan ved deres personUge Arbejde, var det jo udelukket, at nogen 
overhovedet kunde besidde Privatformue; og dette bh ver da 
hverken Josefos eller Filon trætte af at fremhæve, diiov davtav 
d-av^aoat, nuQa navrac, rovg d()tT'^g jusTairotovfiévovg roås 
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åia TO [xridafim vnuQiav 'E^tjvwv tj ^ag^ciQwv naiv, aÅAa 
fifjå' sig ollyov, imvoie ex nalatov 6VvsX&ov åv rm imrrj' 
åevea&at fi?] ttenæXvG&ai' ra xgrifxara, re Hoiva éartv 
avroig, dnokavsi dé ovåsv 6 ttXovoioq twv ohemv ^ai^ovmg 
tj 6 fifjd^ otiovv xsun^fjsvog, hedder det Ant. XVIII 20 (i, 5), og i 
Apologien berømmes det samme Forhold: »Ingen vedbliver at be- 
holde nogen som helst som Privatejendom, hverken Hus eller Slave 
eller Ager eller Græsgange eller nogen af de Ting, hvormed 
Rigdom erhverves eller forøges. itdvTU d' elg /uégov dd-Qoa 
HarartåévTsg, itoivrjv HaQTtovvrat Ttjv ånavtow mtpé'kBiav. 
oinovai å év ravTm, nata S-tacovg éraiQtag nat avGolria 
noiovfisvoi, mi TtavS-' vttsq tov noipcocpskovg TrgayfiaTsvofisvot' 
åmrekovGiv (Præp. evang. VIII 11, 3 f. Heinichen I, p. 396 f.). 

Af dette sidste Udsagn fremgaar det, at ved Siden af Under- 
støttelse af trængende maatte ogsaa Fælleskassen afholde Ud- 
gifterne ved Samfundets Kultmaaltider, og i samme Retning tyder 
det før anførte Sted fra Præp. evang. VIII 11, 5; maaske tør vi 
deri se den historiske Kærne, som har dannet Grundlaget for hele den 
anførte ideaUserede Fremstilling; men under alle Omstændigheder 
er det sandsynligt, at Hjælpen til gamle, syge og fattige og , Bi- 
dragene til disse Fællesmaaltider har været de betydningsfuldeste 
Faktorer i den UdvikUngsproces, hvoraf Ejendomsfællesskabet, 
saaledes som det er skildret af Filon og Josefos, er fremgaaet. 
Det gør derfor ingen principiel Forskel, om man vil antage, at 
denne Form beror paa en Idealisering af den Fælleskasse, hvori 
Samfundets Medlemmer maatte betale ikke ubetydehge Bidrag 
til de to nævnte Formaal, eller man vil mene, at Josefos' og Filons 
Beretninger ogsaa paa dette Punkt er i alt væsentligt troværdige, 
og derfor i Overensstemmelse dermed vil antage en virkelig Kom- 
munisme hos Essæerne; Spørgsmaalet drejer sig kun om, hvor 
langt de Faktorer, der førte til Fælleskassens Oprettelse, har for- 
maaet at føre deres Krav igennem^). 

Om Betragtningen af Ejendom hos de beslægtede Samfund 
ved vi kun lidt. Hva,d Therapeuterne angaar, beretter Filon, at 



^) Cfr. Adler, Geschichte des Sozialismuå I, p. 65: »Jeder von ihnen ging zu- 
nåchst seinem biirgerlichen Berufe nach, gedachte aber fiir sich nur das Notwen- 
digste zu erwerben und gab alles Obrige freudig seinen Genessen hin. Es herrschte 
also auch hier, wie im idealen Gemeinschaftsstate Platos, nicht der Kommunismus 
der Produktionsmittel, sonden nur der Kommunismus des Konsums«. 
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naar de beslutter sig til at vælge det kontemplative Liv, bort- 
skænker de deres Ejendom-— ikke til Samfundets fælles Kasse, 
men til Sønner, Døtre eller andre Slægtninge, eventuelt til trofaste 
Tjenere. Her synes altsaa en mere asketisk Betragtning at gøre 
sig gældende: det drejer sig kun om at bHve Ejendommen kvit 
paa enhver Maade; hos Essæerne derimod var det jo efter Beret- 
ningerne kun Privatejendom, man maatte opgive af Hensyn til 
Understøttelse af trængende og indbjnrdes Lighed. Interessant er 
Fremhævelsen af, at Therapeuterne bortskænker deres Gods af 
egen fri Tilskyndelse (txovaio) yvmixt), D. V. C. 13 M. H 473, 20 f.); 
men det kan være tvivlsomt, hvor megen Vægt man tør lægge 
paa Filons Skildring; Hovedsagen for ham er nemlig her at efter- 
vise den jødiske Sekts Fortrin fremfor de græske Filosoffer Anaxa- 
goras og Demokrit, hvem han i øvrigt ogsaa ser op til paa Grund 
af deres Opgivelse af Ejendom i højere Interessers Tjeneste; de 
havde imidlertid ladet deres Besiddelse gaa tabt ved Vanrøgt; 
Filon finder det langt bedre som Therapeuterne at lade den komme 
Slægtninge og andre nærstaaende irsgoåo^oi til gode; og hans 
Fremstilling fortaber sig da i en udførhg Sammenligning mellem de 
to Fremgangsmaader at skille sig af med sin Ejendom paa, hvorved 
vi, som sædvanHg hos denne Forfatter, ikke faar nogen Oplysning 
om det, som interesserer os mest. 

I de Brudstykker af Elchasais Bog, som er komne til os, 
erfarer vi desværre heller ikke noget om Profetens Syn paa Ejen- 
dom; men derimod forekommer der et Par Udtalelser derom i 
Pseudoklementinerne, og selv om de findes i ret kristianiserede 
Omgivelser, er der dog Muhghed for, at de kunde repræsentere 
det sekterisk jødiske Element. Mest asketisk lyder Peters Ud- 
talelse Hom. XV 9: i^fi€iQ yaQ ol åXofisvoi t« iao^isva, a keh- 
rrifjLBii-a nldova, eks åadrifiata aha ^gafjara ehe nota eke 
ofAAcc Tivd, dfiagrlaQ nsnrijfisd-a åid ro åeiv jiÅTjåév 'é%HV, wg 
fiiUQm rd%iov disilovtovloyov, ndoi, td arrjfiaTa dfiaq- 
TTjfiaTa. ri tovtcov onmanoTe arégtjGig dfiaqr imv 
SGtlv d(paiQS6i<;; her synes jo nemlig absolut Ejendoms- 
løshed at være forlangt, og det samme er vel Tilfældet i XII 32, 
hvor Peter i sin Skildring af o åixatoQ bl. a. siger: elg åé to 
ayandv rov TtXtjaiov roe åavTOV dTioåååtoKcoQ nsviav ov Ti6(po§ri' 
Tai, dlXd rd éavrov fÅsgi^iov Toh ovx é'xovotv Tvsvrjg 
y iver al. Bortskænkelse af ^Ejendom er i det sidst anførte Ud- 
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sagn set under Synspunkt af Understøttelse til fattige og trængende, 
en Betragtning, som vi jo ogsaa fandt stærkt betonet i Skildrin- 
gerne af Essæismen; og maaske kunde man kombinere de to For- 
skrifter i den Sætning: at besidde Ejendom uden dermed at under- 
støtte de trængende er ligefrem Synd. Dog maa det bemærkes, at 
Hom. XV 9 staar i en Sammenhæng, hvor de to Verdener : den 
dennesidige og den hinsidige, ra nagovTa og ra åaofAeva, stilles 
op som Modsætninger, og Tanken er, at man ikke kan faa Goderne 
i begge; Besiddelse af den kommende Tidsolds Skatte har til For- 
udsætning Fattigdom den nsM"værende. Opmærksomhed fortjener 
endelig Udtrykket i/reV^/g ^'fWra^ i XII 32; som bekendt kaldte en 
Del af de Jødekristne sig Ebjonæere o: D"'!3T'3N> de fattige, og 
maaske foreligger her en af Faktorerne, som gjorde sig gældende ved 
Valget af dette Navn; man maatte da antage, at Sektens Medlemmer 
ved en vidtgaaende Understøttelse af trængende selv er blevet 
fattige; en saadan Formodning er dog noget usikker, thi man tør 
ikke overse den anden Faktor: at »de fattige« i G. T. ofte staar 
ganske synonymt med »de fromme«. 

Mest om Essæernes Ejendomsfællesskab minder en Opfordring 
i Klemens' Brev til Jakob c. 9 : %oivovi ovv 'JiavTsg iiaGiv roig 
Jtara d-sov ddi-Xtpoig rovg åavrmv 7iaQs%STs §lovg, eiåorsg orc 
TiQoanaiga åmQOVfievoi aimia Xtj-ipead-s, Skulde der her under 
den katolsk-kristelige Udtryksform skjule sig essæiske Forestil- 
linger? Fællesskab om Livsfornødenheder med roig hutcc d-i-ov 
dåe^cpoig, efter Josefos' Sprogbrug: med roig al^STtaraig, kunde 
30 passe meget godt; dog er en saadan Antagelse ikke nødvendig, da 
Formaningen er forstaaelig ud fra kristelige Præmisser alene (Mk. 10, 
21; Aet. 2, 44 f. og 4, 32 ff.). Af Anskuelsen om Ejendom og nærmere 
om Privatejendommens Tilladelighed blandt Essæismens Udløbere 
er vi overhovedet ikke i Stand til at danne os noget klart Billede; 
kun saa meget fremgaar, at den nu og da er bleven forkastet, og 
Fattigdom tilstræbt enten ud fra Hensynet til at understøtte 
trængende Brødre eller af mere asketiske Motiver. Hvor megen 
Andel imidlertid Essæismen har heri, lader sig ikke afgøre, thi 
begge de to Tendenser gør sig jo ogsaa gældende med stedse stigende 
Styrke indenfor Kristendommen. Til Belysning af det essæiske 
Ejendomsfællesskab kan disse Notitser derfor ikke faa større 
Betydning. 

I den foreliggende Sammenhæng kan derimod passende om- 
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tales de Efterretninger, vi har om Essæernes Erhverv; de er ikke 
indbyrdes helt overensstemmende, hvad muligvis kan staa i For- 
bindelse med, at der indenfor de forskellige Kolonier har hersket 
nogen Forskel paa dette Punkt. For de Samfund, der boede paa 
Landet, var det selvfølgeUg mest nærliggende at give sig af med 
Agerbrug, medens de i- Byerne bosatte snarere var henvist til 
Haandværk. Naar Josefos Ant. XVIII 19 (i, 5) siger : to Tiav 
novsiv STTi yecogyia irsTQafifisvot, har han utvivlsomt Essæere 
af den første Kategori for Øje; men til Virksomheder af en noget 
anden Art synes der at være sigtet Bell. II 129 (8,5): xal fiSTCi 
Tavra TtQog ag snaoTOi réxvas l'aaatv vno rm mi^eXt^rcov 
dmtpUvrat, idet de forskeUige téxvai, som enhver især forstaar, 
næppe alle kan søges paa Landbrugets Omraade. Filon bemærker da 
ogsaa udtrykkehgt, atEssæerne foraden Agerdyrkning og Biavl tilUge 
giver sig af med forskellige Slags Haandværk, idet de ikke forkaster 
noget af de Arbejder, hvorved uskyldig Vinding kan opnaas^). 
De beskæftiger sig overhovedet med rép^ai, oacci avvsgydriåec, 
siQfjVfjg (M. II 457, 16 f.) ; kun Vaabensmedning er forbudt, 
og i/LiTTOQiag rj itan't^^slag 7j vavulrjQlag ovå ovag i'oaai (M. II 
457, 26 f.). Da disse Indskrænkninger imidlertid ikke kan 
kaldes særlig betydningsfulde, faar vi det Billede af Essæerkolo- 
nierne, at de bestod af Folk, der ernærede sig ved Haandværk 
og Agerbrug ganske som Hovedmassen af Palæstinas øvrige Be- 
folkning; for denne spiUede Handelen paa dette Tidspunkt næppe 
nogen saa stor Rolle, at det maatte virke paafaldende, at Essæerne 
ikke gav sig af dermed. 

§ 27. FORKASTELSE AF ÆGTESKAB. 

En af de Ejendommehgheder, som vakte Plinius' Beundring 
for Essæersamfundet, saaledes at han endogsaa lod sig henrive 
til at betegne det som gens sola et in toto orhe pmetcY ceteras mim 
(Nat. Hist. V 17 Detlefsen I, p. 210) var jo, at det levede sine 
ulla femina, omni venere ahdicata. Den romerske Forfatter har 
altsaa ment, at Essæerne var Asketer, der ubetinget forkastede 
Ægteskabet; og den samme Opfattelse møder vi ogsaa hos Josefos 



^) alXoL 8e drjfiiovQyol tav kutu rsxvag fieiv . . . ov8\v åva^ttXXo^svoi 
T(ov sig nOQiOfiov dvvnctiTiov (Præp. evang. VIII 11, 5 f. Heinichen I, p. 397). 
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og Filon. Den første beretter Ant. XVIII 21 (i, 5), at de ikke gifter 
sig, fordi de i et saadant Skridt kun ser en Kilde til Strid, og sin 
Skildring i Bell. II indleder han 120 f. (8, 3) som følger : ovTOt 
TccQ fisv '^åovds (og xaxlav dnoGTQEcpovrai, rrfV ås éyxQaTetav 
ical TO fiij rok nad-eaiv vnojimretv aQSTijv mo^.afA.^dvovaiv. 
mt yafiov (xh naQ avroig VTvegoipla ; de antager sig derimod 
fremmede Børn, idet tov fiév yafiov aai Ttjv fc| avTOV åmåox'^v 
om dvaiQovvreg, ras åa t(qv yvvammv aGelysiag (pvXaTTOfzsvoi 
Kai fifjåsfÅiav TfjQsiv nBneiGfxévoi Tfjv Ttgog sva niGTiv, Denne 
sidste Begrundelse er noget tvetydig, men nærmest ligger det at 
parafrasere: Ægteskabet og dets Følger, Børneavl, har de vel 
intet principielt at indvende imod, men da nu en Gang Kvinderne 
er saa ustadige, foragter de en Ægtemands Lod; at nemlig tov 
juév ydfjov ml ttJv ét ccvtov åtaåox^v om åvaiQovvTsg skulde 
sigte til, at de optog andres Børn, er en altfor kunstig Fortolkning. 
Imidlertid maa man spørge, om denne Motivering af msgoipla 
TOV yd/Liov nu ogsa^ med Rette er tillagt Essæerne. Den samme 
findes nemlig hos Filon og her udpenslet med endnu stærkere 
Farver: ht toIvvv, oneq rj (åovov rj ualiGTa Ttjv wtvcoviav 
sjiiiXXs diaXvstv, o^våsQuéGTåQov iåovTeg, yccfiov 7taQrjT7]aavT0 
fÅSTU TOV åia(psQ6vT(og aoxsiv iya^aTstctv. Eoaamv yaq ovåsig 
dysTai yvvaha, åioTi (pikavTOV fj yvvrj nål ^riloTvnov ov fUTQimg 
Kat detvov avdqog ijd-rj TiaqaoaXsvaai Viol Gvvt%é6i. yo7]T6iaig 
imdysa&ai' (Præp. evang. VIII 11, 8 Heinichen I, p. 397). Og denne 
for Kvinden ikke synderlig smigrende Karakteristik fortsætter 
Forfatteren øjensynlig med stor Interesse: »Thi idet hun kun 
tænker paa Smiger og andet Hykleri, ligesom naar man paa Teatret 
ved skuffende Midler forlyster Syn og Hørelse, fører hun sin Herre 
bag Lyset. Og hvis der kommer Børn, fyldes hun med Attraa og 
Frækhed; og det, som hun tidligere som en Spøg i det skjulte 
vovede at antyde, det siger hun nu frit med den dristigste Frækhed, 
og uden Undseelse giver hun sig i Lag med Ting, som alle er 
stridende mod Samfundslivets Væsen. Derfor hvad enten Manden 
er bundet ved en Kvindes Elskovsfortryllelse, eller han ved Na- 
turens Gang er bleven Børns Forsørger, da er han ikke længere 
den samme overfor sine Medmennesker, men han er blevet en 
anden; hemmeligt er han blevet en Træl i Stedet for en fri Mand«. 
Det Syn paa Kvinden, der i denne Skildring er lagt for Dagen, 
falder saa nøje sammen med det, vi finder i Filons øvrige Skrifter, 
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at det er ganske utvivlsomt, at vi her har denne Forfatters egne 
Refleksioner; men derfor kunde den jo imidlertid godt tillige dække 
Essæernes Anskuelser derom; og hvis Josefos' før nævnte Be- 
grundelse var uafhængig af Stedet her, vilde dette være sandsynligt. 
Nu er Ligheden mellem de to Fremstillinger ikke saa stor, at det 
er nødvendigt at antage Afhængighed; men paa den anden Side 
er det ikke udelulcket, at Josefos' Ord om Kvindernes åoslyda 
og deres Mangel paa Troskab kan være et Resumé af den lange 
filoniske UdvikUng. Vi ender altsaa her med et: non liquet. 

Josefos' Opfattelse, at Essæerne ikke forkaster Ægteskabet 
principielt, men kun af Hensyn tU Kvindernes Fordærvelse, finder 
imidlertid en Art Bekræftelse i, hvad der fortælles Bell. II i6o f. 
(8, 13) om en Gren af Ordenen {stsqov 'Eaoj'ivmv Tayjua), som 
praktiserede Ægteskabet. Dette skete af Hensyn til Menneske- 
slægtens Forplantning, idet jo Verden snart vilde uddø, hvis aUe 
levede som Asketer. Men Børneavl var efter denne Sekts Op- 
fattelse Ægteskabets eneste Formaal; derfor blev Brudene først 
prøvede i tre Aar for at se, om de kunde føde Børn, og kun hvis 
denne Prøvetid havde opvist det forønskede Resultat, ægtede 
man dem; under Svangerskabet havde disse Essæere ingen Om- 
gang med Hustruerne évdsmvvfisvot to fj,rj åi 'i^åovrjv «Ua tek- 
vmv %^siav yafÅsiv, Nu beretter Josefos i Ant. intet om gifte 
Ordensmedlemmer, og Filon omtaler overhovedet ikke saadanne, 
hvorfor man i Reglen er tilbøjelig til at antage, at denne Tuypa 
ikke kan have spiUet nogen S5niderlig Rolle. Men dette er dog 
ingenlunde givet. Man maa nemHg betænke, at det paafaldende, 
og efter vore Kilders Opfattelse det beundringsværdige, ved Sekten 
jo netop var, at en Del af dens Medlemmer levede som ugifte; 
det var dette Forhold, som imponerede PUnius, og dette lægger 
Josefos størst Vægt paa, idet han alene omtaler det i Ant. XVIII 
og først i Bell. At Filon i Præp. evang. siger: Eooaicov ovåslg 
dy etat yvvaha, kan man i Betragtning af hans* ForkærHghed 
for Cølibatet heller ikke tillægge nogen synderhg Betydning; hvis 
vi af Josefos kun havde haft Ant. XVIII, vilde vi jo have forstaaet 
hans Sldldring paa samme Maade; og det fortjener ogsaa at be- 
mærkes, at Filon i Q. O. P. L. slet ikke har fundet Anledning til 
at omtale Sektens Forhold til Ægteskabet. Desværre savner vi 
nu Midler til at bestemme, hvor stor en Del af Retningen der, 
havde gennemført Cølibatet; men saa meget tør man vel nok slutte 

19 
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af Divergensen, at Forkastelse af Ægteskabet ikke kan have været 
et Punkt af essentiel Betydning, og at det altsaa kun beror paa 
Kildernes Forherligelse, naar dette Forhold i den almindelige 
Opfattelse af Essæismen træder saa stærkt i Forgrunden. I denne 
Forbindelse maa ogsaa mindes om, at Therapeuterne iblandt 
deres Medlemmer havde Kvinder, hvoraf Flertallet — altsaa ikke 
alle — var Jomfruer^), 

De to Tayfiara af Essæere har afgivet et Støttepunkt for 
forskellige Spekulationer, der næppe har meget med Virkeligheden 
at gøre; dette gælder saaledes den Opfattelse, der er fremsat af 
Bugge i Z. n. W. 1913, p. 170, hvorefter, de gifte Ordensmedlemmer 
skulde have dannet en »borgerlig« Gruppe ved Siden af »Munke- 
essæerne« — i Lighed med den Ordning, man senere traf indenfor 
det irske Munkevæsen. Bedre er det da, naar Hilgenfeld — i Over- 
ensstemmelse med sin »Stammehypotese« — betragter de gifte 
som Repræsentanter for den saakaldte »Alt-Essenismus« (Z. w. Th. 
1882, p. 281); deri er vel nemlig det rigtige, at Cøhbatets Nød- 
vendighed var en af de senere Forestillinger, som efterhaanden 
fik Indgang blandt Sektens Medlemmer, dog uden nogen Sinde 
at opnaa almindehg Godkendelse. 

At Tanken om ugift Stand som noget idealt og attraaværdigt 
paa gammeltestamentlig-] ødisk Grund er ganske fremmed, be- 
høver ikke nærmere Paavisning^), Først indenfor Sen jødedommen 
forekommer der enkelte Spor af en høj Vurdering af JomfrueUg- 
hed, men de er alle svage og hører hjemme i en Literatur, hvor 
det er sandsynligt, at fremmed Indflydelse har gjort sig gældende. 
Navnhg Henochbogen kommer her i Betragtning. Ganske vist kan 
det være tvivlsomt, hvor vidt der er tænkt paa Askese, naar det 
83, 2 bemærkes, at Henoch fik sine Aabenbaringer, før han tog 
en Hustru (cfr. Charles' Bemærkning II, p. 248); derimod skinner 
en saadan Anskuelse; vistnok igennem i 108, 7—9, hvor de fromme 
skildres som »those who have afflicted their bodjes«, idet denne 
Karakteristik er sideordnet med»loved neither gold nor silver« 



^) yvvttlHsg, d)v TcXsTdtai. yrjQatal jtttQ&åvoi D. V. C. 68 M. II 482, 3 f.; 
cfr. tidligere p. 250. 

2) Man tænke blot paa Jeftas Datter, der begræder sin Jomfrustand (Dom. 
II, 37f.) og paa den i G. T. almindelig raadende Betragtning, hvorefter mange 
Børn er en Velsignelse fra Jahve, Ufrugtbarhed derimod en Straf og Ulykke. 
Samme 'Anskuelse er ogsaa fremherskende i Talmud; man sammenligne Misnastedeme: 
Jebamot VI6; Ketubot V6^7; Gittin IV 5; Edujjot 1 13; IV 10. 
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og »longed not after eai:thly food«. Men Charles (II, p. 281) bemærker 
med Rette: »These phrases wpuld apply well to the Essené party«, 
saa for genuin jødisk Betragtning kan dette Sted ikke være be- 
visende; og det samme gælder Test. Iss. 2, i, hvor Herrens Engel 
siger til Jakob, at Rakel skal faa to Børn, fordi hun har forsmaaet 
Samleje med sin Mand og valgt Afholdenhed. Hvor vidt der 
foreligger Spor af asketiske Synsmaader i Judith's Bog, naar det 
16,26 ff. berettes, at Heltinden forblev i sin Mands Hus uden 
at gifte sig igen, og ; i 8, 4, at hun havde været Enke i 3 Aar 
og 4 Maaneder samt endelig, naar Jiun 9, 4 og gå sin Bøh betegner 
sig selv soni x^QC'^ (^- ^i^n hjælpeløse, Deut. 14, 29;;;i6, 11. 14; 26, 12; f. 
o. s. V.), kan vistnok være tvivlsomt; men derimod fortjener 
Stedet Tobit. 8, 7 Opmærkspn^hed: itai vvv, KvQie, ov dia iioQvdav 
éyco la^§av(o Tijv dd6^g)r]v fjov ravrriv, aAÅ' 671 d^&eiag' éni- 
ta^ov éh^oai f,i6 nat avr^ GvvaaTap^QaGar, Vulg. forklarer her 
ån ålri'd'dai ved: sola posteritatis dilectione, og da denne Gen- 
givelse rimeligvis træffer Meningen, faar vi her en nøje Parallel 
\i\ dé Essæere, om hvilke det hedder: évdsiKVVfÅSVop to f^rj dl 
fldovrjv aXka Téavoov %Qeiav yafAslv^). I saadanne Udtalelser tør 
man da se et Vidnesbyrd om, at der i Senjødedommen har været 
asketiske Tendenser fremme indenfor forskellige Kredse 2), og 
Beretningerne hos Plinius, Filon og Jqsefos viser os, at disse Ideer 
ogsaa hos Essæerne har fundet Paaskønnelse. 

At Forkastelse af Ægteskabet imidlertid ikke har været noget 
Fundamentaldogme for Sekten, frenigaar ikke blot af, at Josefos 
kendte Essæere, som ikke levede i Cølibat, men tiUige af Praksis 
hos de senere Sekter. Her møder vi nemlig det paafaldende, at 
medens den ortodokse Kristendom i stedse stigende Grad priser 
Jomfruelighedens Ideal — og allerede hos Paulus er denne Tanke 
jo stærkt fremme — saa S3mes de senere Essæere ligesom den 
Bell. II 160 (8, 13) omtalte etbqov rdyfia at have foretrukket den 



^) Cfr. ogsaa det førnævnte Sted fra Test. Iss.: Gud vidste om Rakel, »that 
for the sake ol children she wished to Company with Jacob, and not for lust of plea- 
sure« (Charles II, p. 325). 

2) Cfr. Koberie, Siinde u. Gnade, jp. 478. — Mærkeligt klinger påa jødisk 
Grund Sap. 3,13: ort ftattaQicc ctsIqci t] afilavroc, ijzig ovk å'yveo Koittjv év 
nuQanxæiiaTi, e^si kccqtcov év iniGKOTtfj i^vx&v, og 4,1: KQsieemv dTSKvia fiszct 
aQsrijg; men Sap. røber ogsaa paa andre Punkter Slægtskab med essæisk-thera- 
peutiske Kredse; cfr. saaledes 7, 19 f.: (Gud har givet mig at kende . . . .) åviccvzåv 
■nvTilovg Kai dctSQcov 9éasig, (pveiig ^acov kuI 9viMovg &r}Qicovt jivsvuutcov 
§ias Kai $ia?.oyi6novg dv&Q(07t(ov, SiacpoQug ^^vrrøv Kai dvvdfistg ^i^åv' 

19* 
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gifte Stand. Om Elchasai siger Epifanios: dnex&ccveTat åé rfj 
nagd-tvia, fiiGsi åé ttJv éyviQaremv, avay'xa^u åé yafiov (Hær. 
XIX I Dindorf I, p. 325, 15 fif.), hvilket vi sikkert tør forstaa 
saaledes, at han skarpt har fordømt den Askese, som fandtes inden 
for visse Kredse af Essæersamfundet, og i Modsætning dertil hævdet 
det gamle jødiske Ideal. Den samme Betragtning findes i Pseudo- 
klementinerne og her med f orskelKge Motiveringer, som vi maaske 
tør antage ogsaa har været bestemmende for Elchasais Stand- 
punkt. Saaledes hedder det Hom. III 6S: vé(ov ås firj (xovov 
naTSTn-iYSTCoGav tovq ydfiovg, aUce aai rmv TEQO^s^rjKOtoiVi 
/4,7j7Vcog ^sovGa ri ogeieg jvQOCpaaei irogvåiag rj fioixsiag Xotfiov 
Tvgoaevéyy^rj t^ izxXtjGia. vjvég irciaccv yag df^agTtav ij T^g 
(jLOb%siag doé^'sia d-m éGrvyrp;ai n. t. L En anden Grundbe^ 
tragtning end den kristelige skinner her tydehgt igennem i Valget 
af Verbet naTåTtstysTcaaav, der minder stærkt om Epifanios' 
Karakteristik af Elchasais Standpunkt. At Ægteskabet er ønske- 
ligt for at hemmeBegærhgheden, ligger ogsaa i Peters Ord Hom. 
XIX 21: éav Tig tyi énid-v^ia %griTai ngog v6(Åt(JLov ydfiov, 
ovn dos^s'i, og den samme Anskuelse kommer fremdeles til Orde i 
Klemens' fingerede Brev til Appion, Hom. V25: irgoGi^Ket dé md 
ngo rov tijv éntd-vfAmv énanjnaaat yccjuq) to (fvaiv^ov Ttjg 
?]XimaQ n'kriQO(poguv udd-oc. Paa sidstnævnte Sted findes ogsaa 
den fra Essæerne (BeU. II 161 f.) vellcendte Begrundelse: Hen- 
synet til Slægtens Formering, idet Kapitlet nemlig begynder saa- 
ledes: éTCSi ovif åiaåoxijg evay.ev %ai yvtjaiag €Ti;avi?jG6æg i] 
éjii&vfiicx GVfA^alvei 'ijégwTmr'j k.tA., og hermed kan sammen- 
stilles Hom. XX 4, hvor det udvikles, at Gud er sagesløs o itaXcog 
{)-Eig Tfjv éni&vfitav Iva åtaåox^ plov yéprjTai, men det er 
de ugudelige Mennesker, som misbruger denne, og Hom. V24, at 
Eros ikke er Gud, men en Drift i Mennesket til Slægtens Opret- 
holdelse {jigog åiaåox^v tov §lov), for at et nyt Menneske kan 
fremstaa vojnl/LKp TigonKTTStpviiwg yafixo af det, som skal dø. I 
det hele vil vistnok disse Ebjonæeres Syn paa Ægteskabet være 
udtrykt i Hom. III 26, hvor det om Abel rosende hedder: yd^Aov 
vo^iTSVEi, éyngccTstav Gvyxojgsh «S dyveiav ndvrag dytt. 

Man kunde nu spørge, om ikke Pseudoklementinerne inde- 
holder yderligere Vejledning til Forstaaelse af den asketiske Tendens 
hos Essæerne. En saadan maatte da søges i den duaUstiske Mod- 
sætning mellem det mandlige og det kvindelige Princip, som deri 
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spiller en ikke ringe Rolle, I Hom. II 15 fremstilles det, hvorledes 
Gud ved Skabelsen har frembragt lutter Par: Himlen og Jorden, 
Dag og Nat, Lys og Ild, Sol og Maane, Liv og Død o. s. v.; en 
lignende Modsætning findes meUem den nærværende timelige Verden 
og den tilkommende evige, og om disse to hedder det nu, at d 
TiaQ&v wGfioq d-fjXvg éariv, medens d ioojni-voQ amv aggrfV iGTiv. 
Det kvindelige Princip er altsaa her betragtet som det mindre 
værdifulde, og det samme er Tilfældet III 22, hvor der er Tale 
om den sande Profet : TrhjV Tomm av^vyog GvvsnriG&fj &^?^€ia 
(pvaig, Tiokv (xnodéovGa avtov, wq ovoiag jusTovam, røg 7/A/ov 
Gblrivri, mg (parog ro nvg; ja III 27 hedder det endnu skarpere: 
d agativ 6?.ug ålrj^sia, ri d-ijUm ohj -Jilavri, hvorefter følger, en 
meget nedsættende Dom om det kvindeUge, som ødelægger og svæk- 
ker det mandhge. Hvis nu Essæerne havde haft en tilsvarende duaU- 
stisk Lære, vilde den Ringeagt for Kvinden, som baade Josefos og 
Filon tillægger dem, være fuldstændig korrekt; men, som før om- 
talt, stemmer disse Sldldringer saa nøje med de to Forfatteres 
personlige Anskuelser, at det ikke er nødvendigt at antage et 
saadant objektivt Grundlag derfor. Efter det tidHgere (p. 108 i,) 
anførte Vidnesbyrd af ibn Ishaq an-Nadim hævdede Sekten Mugh- 
tasila, at dens Stifter Elchasai havde forkyndt Læren om to 
Rækker Væsener, en mandhg og en kvindehg, altsaa Ugnende 
Gv^vyiai som hos Ebjonæerne. Men dette er vel et senere Dogme, 
som med Urette er tiUagt Profeten; i hvert Fald har han jo ikke 
draget den Konsekvens deraf, at man burde afholde sig fra Ægte- 
skabet. 

Spørgsmaalet om, i hvilken Grad Essæerne har opfattet Til- 
værelsen duahstisk, lader sig saaledes overhovedet ikke besvare 
paa Grundlag af det Kildemateriale, vi besidder. I Cøhbatet, 
muhgvis ogsaa i Vegetarianismen og Ejendomsfællesskabet kunde 
der ved Siden af de Forklaringsgrunde, vi ovenfor har fremsat, 
muligvis tillige Ugge et Moment af den Betragtning, at Bekæm- 
pelse af Sansehgheden er et Led i Kampen mod det onde; og den 
Rolle, som Dæmonlæren rimehgvis har spillet i Essæernes Tanke- 
gang, og de Løfter, der ved Optagelsen i Samfundet krævedes 
om en etisk Livsførelse, kunde tyde paa, at Sekten har tænkt 
sig MenneskeHvet som en saadan Kamp. Men derfra og til en saa 
gennemført duahstisk Betragtning som den, vi finder i Pseudo- 
klementinerne (cfr. Bousset, Hauptprobl,, p. 136 ff.), er der et 
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stort Spring; ja man tør vel hævde, at et saadant System kan 
Essæerne ikke have kendt, da det dog sikkert maatte have sat 
sig tydeligere Spor i vore Beretninger om Samfundets Ejendomme- 
ligheder. En anden Sag er det, at naar først en duaUstisk Tanke- 
gang havde vundet Indpas paa enkelte Omraader, var jo der*- 
med Jordbunden beredt for videregaaende Systemer af samme 
Art. 

Der er et andet Punkt, hvorom Kilderne heller ingen Oplys- 
ning giver, men som det vilde have haft den allerstørste Betydning 
for os at vide Besked med. Det er Spørgsmaalet om, hvor vidt 
Essæerne har næret nogen MessiaSforventning. Af Kildernes 
Tavshed kan maii. vanskelig slutte, at dette ikke har været Til- 
fældet; thi Filon ,vilde næppe have haft synderhg Interesse for 
en saadan Forestilling, og Josefos afgjort have forbigaaet et Træk, 
der kun kunde være egnet til at vække Romernes Mistanke. Hos 
de senere Sekter spiUede nu Elchasais uh5rrHge Messiasskikkelse 
en betydehg Rolle; Epifanios, som hørte og læste derom, var ikke 
klar over, om der dermed var sigtet til Kirkens Kristus; og denne 
hans Tvivl var berettiget, thi Elchasais Fantasier staar næppe i 
nogen direkte Sammenhæng med kristeUge Forestillinger. Man 
kunde da betragte dem som et essæisk Produkt, og der har virkelig 
ogsaa været fremsat Spekulationer om Essæernes Messiasbillede^). 
Men saadanne Formodninger kan kun blive ren og skær Gætning; 
thi det var jo Hge saa vel muHgt, at dette Dogme netop var noget 
af det nye, som Profeten indførte i Éssæismen. I Betragtning af 
de direkte Kilders fuldstændige Tavshed om dette Punkt maa vi 
ogsaa her standse ved et: non liquet. 



1) Cfr. f. Eks. E. V. Bunsen, The Angel-Messiah of Buddhists, Essenes aad 
Christians (1880), hvilket Værk dog ikke har vséret mig tilgængeligt. 



D. ESSÆISMENS OPRINDELSE. 

Overfor et Fænomen som de Essæersamfund, hvis Ejen- 
dommeligheder vi i det foregaaende har søgt at udrede, rejser det 
Spørgsmaal sig rent uvilkaarUgt: hvorledes er en saadan Bevægelse 
opstaaet? og hvilke er de betydningsfulde Faktorer, der har været 
virksomme ved dens Tilblivelse? Da nu Grundlaget for Sekt- 
dannelsen er en Række ejendommelige Lærdomme og Skikke, kan 
Opgaven i det foreliggende Tilfælde bestemmes nærmere som at 
udfinde, hvorfra de bærende ForestilHnger i disse stammer; og 
dette er netop, hvad vi forstaar ved Problemet om Essæismens Op- 
rindelse. De Løsningsforsøg, som Forskerne har fremsat, er næsten 
utallige, og de viser rent umiddelbart, at der paa dette Omraade 
er Plads for mange Muligheder. 

Samthge indbyrdes afvigende Anskuelser falder imidlertid i to 
Hovedgrupper, hvoraf den første rummer alle saadanne, som vil 
forklare Essæismen alene ud fra jødiske Forudsætninger; Sektens 
Ej endommehgheder betragtes altsaa her overalt som potenserede 
eller ved historiske Forhold naturligt modificerede Former af 
Forestillinger, der fra gammel Tid af havde været herskende inden 
for Jødedommen. Fælles for den anden Hovedgruppe er det der- 
imod at hævde, at de Lærdomme og Skikke, der er os overleverede 
som essæiske, ingenlunde paa naturlig Maade kan forstaas ud 
fra, hvad vi ellers ved om jødisk Tankegang og Levevis; derfor 
maa fremmed Indflydelse af en eller anden Art nødvendigvis have 
gjort sig gældende, og Essæersamfundet maa følgelig være frem- 
kommet som en EfterHgning af et analogt hedensk Fænomen, 
hvis Ideer man lidt efter Hdt tilegnede sig, selvfølgeUg dog i en 
efter jødisk Behov afpasset Skikkelse. 

Grænserne mellem de to Opfattelser lader sig imidlertid vanske- 
lig drage helt skarpt; thi det er vel nu et almindelig anerkendt 
Faktum, at hele det jødiske Folk i Tiden efter Eksilet har været 
under stærk Paavirkning udefra og givet et betydeligt Antal frem- 
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mede Lærdomme Indpas; navnlig har saadanne Ideer sat sig 
temmelig dybe Spor i den apokryfe og pseudepigrafiske Literatur, 
men de mærkes sikkert ogsaa i den talmudiske. Selv om nu Essæ- 
ismen paa forskellige Punkter røber Slægtskab med den Art Fore- 
stillinger, tør den selvfølgelig ikke derfor regnes for et genuin 
jødisk Fænomen; tværtimod, saafremt de paagældende Tankers 
ikke-israelitiske Herkomst er sikker, vilde deraf jo følge, at ogsaa 
den essæiske Bevægelse var en fremmed Plante. Vanskeligheden 
ligger imidlertid, som det i det foregaaende Afsnit oftere er blevet 
paapeget, i at afgøre, hvor vidt en Forestilling nu er genuin jødisk 
eller ikke; de fremmede assimilerer sig jo nemlig med de jødiske 
under gensidige Modifikationer, saaledes at Resultatet ofte er 
meget svært at identificere. Grænsen mellem de to førnævnte 
Hovedopfattelser bliver derfor altid noget svævende; en Idé, som 
den ene Forsker betragter som genuin jødisk, tillægger den anden 
fremmed Oprindelse. Efter Undersøgelsen i det foregaaende Afsnit 
' kan der imidlertid for os ikke være Tvivl om, at Essæismen rummer 
adskillige Træk, der under ingen Omstændigheder lader sig for- 
klare som naturhge Skud fra den jødiske Rehgions Stamme; det 
eksklusive Samfund med OrdenshemmeUgheder og forskeUige 
Grader, Astrologi og Soltilbedelse, Sakramenter, Forkastelse af 
Dyreofre o. s. fr., det er altsammen Ting, der er ganske fremmede 
for det gamle Testamentes Israel. Og nødes man til at regne med 
fremmed Indflydelse paa disse Punkter, er der en vis Sandsynlig- 
hed for, at den ogsaa kan have været medvirkende paa andre 
Omraader, hvor en saadan Antagelse ikke er strengt nødvendig. 
Analogierne i den sen jødiske Literatur bhver da, so^n did ede 
gentagne Gange antydet, rettest at betragte som Vidnesbyrd om, 
hvorledes »essæiske« Ideer har fundet Indpas i videre Kredse, 
Skønt vi saaledes ikke kan vente at finde Problemets rette Løs- 
ning indenfor den første af de to ovennævnte Grupper af An- 
skuelser, maa vi dog omtale den lidt nærmere; den tæller nemlig 
iblandt sine Tilhængere et betydeligt Antal af de mest frem- 
ragende Forskere. 

§ 28. ESSÆISMEN SOM RENT JØDISK FÆNOMEN. 

Som det paa Forhaand var at vente, er de Veje, ad hvilke 
man søger at forklare Essæismen ud fra jødiske Præmisser alene, 
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saare forskellige; men der er dog paa den anden Side et enkelt 
Hovedsynspunkt, der meget ofte gaar igen. Det er Betragtningen 
af Essæismen som en yderliggaaende Form for Farisæisme, som 
en Bevægelse, der er udgaaet indenfor farisæiske Kredse, eventuelt 
Makkabæertidens Q-'T'Drt eller 'A(ståaioi, og som udelukkende el- 
ler væsentlig har haft til Formaal at virkeliggøre de Idealer, 
som denne Aandsretning konsekvent maatte danne sig. Hos de 
jødiske Lærde er dette den almindeligste Anskuelse. I Tilslutning 
til de p. 56 nævnte to Afhandlinger af Frankel konstaterede saa- 
ledes J. M. Jost, at »die Essåer sind hiernach lediglich dasselbe, 
was die iibrigen Gelehrten, welche levitische Reinheit als ein zu 
hoherer Weihe fiihrendes Gesetz zu beobachten strebten, sein 
wollten« (Geschichte d. Judenthums I, p. 208), og paa samme 
Maade mente Gråtz om dem, »dass sie eigenlich weiter nichts als 
stehengebliebene(!), oder richtiger consequente Chasidira waren, 
dass sie demnach von den Pharisåern riicht so weit abstanden, 
dass man sie als eigene Secte betrachten k6nnte(!), und endlich 
dass sie vielmehr nur einen Zweig des Pharisåismus gebildet haben« 
(Geschichte der Juden^HI, p. 697 f.). J. Derenbourg betragtede 
alle Sektens Lærdomme og Skikke som farisæiske, men »exagérés 
par un mysticisme ignorant« (Histoire et géographie de la Pale- 
stine, p. 460), og det gælder overhovedet om Essæerne, at »ce 
sont des Pharisiens qui ont resserré entre eux plus étroitement 
les liens de la fratemité et aggravé le fardeau de certaines obser- 
vances, sans en créer de nouvelles, mais en poussant celles-lå jus- 
qu'å leurs plus rigoureuses conséquences« (p, 173). 

Hos kristne Forskere finder man meget hyppigt den samme 
Anskuelse, og da i Reglen formuleret saaledes, at Makkabæertidens 
d"'~''!Dn udviklede sig paa naturlig Maade og uden fremmede 
Impulser af nogen som helst Art, dels tilde egenthge Farisæere 
og dels til en endnu strengere Retning: Essæerne. Om disse sidste 
hævder eksempelvis Heinrich Ewald,, »dass sie aus den Chasidaern 
hervorgehend die geradeste fortbildung und folgerichtigkeit des 
Judåerthumes in der besten weise darstellen welche seit Ezra 
wennauch nicht zur herrschaft kommen konnte doch iiberhaupt 
vor der vollendung der wahren religion noch moglich war« (Ge- 
schichte des Volkes IsraeP IV, p. 485); ganske vist, hvad det rent 
ydre angaar, »konnte manches den Pythagorischen gesellschaften 
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nachgebildet scheinen« (p. 489), men det kan dog kun dreje sig 
om uvæsentlige Ting; om Solinvokationen hedder det saaledes: 
»Dies sollte keine Zarathustrische anbetung des feuers oder der 
sonne seyn: es war wie das ringende suchen und dumpfe ahnen 
eines neuen ihnen selbst. noch unbekannten Gottes der wabren 
religion« (p, 493). Og paa lignende Maade udtaler Hausrath sig: 
»Es unterliegt nun gar. keinem Zweifel, dass es sich bei diesen Asso- 
ciationen zunåchst um eine moglichst strenge Erfiillung des mo- 
saischen Gesetzes handelte« (Neutest. Zeitgesch.^ I, p. 152); og 
vel maa det indrømmes, at »jene Weltanschauung, der wir als 
der neupythagoråischen im Abendland begegnen, dåmmert hier 
in ihren allgemeinen Umrissen« (p. 150); men om nogen direkte 
eller indirekte Indvirkning derfra kan der ikke være Tale, fordi 
Hellenerne jotharfaaet deres dualistiske Anskuelser fra Orienten; 
Hausrath gør i denne Sammenhæng den meget rigtige Bemærk- 
ning, at det vilde være at stille Sagen ganske paa Hovedet at 
forklare Dualismen indenfor en aramaisk talende Sekt ud fra 
den græske Filosofi. Kuenen formulerer sin Opfattelse af Essæ- 
ismen som et rent jødisk Fænoment med al ønskelig Skarphed; 
efter nemlig med ubetinget Tilslutning at have refereret Lucius' 
Hypotese om Uægtheden af D. V. C. fortsætter han: »Ainsi a été 
arrachée la derniére pierre sur laquelle on put échafauder l'origine 
étrangére de l'Essénisme; ainsi a été définitivement établi le carac- 
tére purement juif de cette tendance« (ReUgion nationale et religion 
universelle. Tråd. par Vernes, p. 157). For Renan er Essæismen 
»le superlatif du pharisaisme, la perfection du judaisme« (Histoire 
du peuple d'Israel V, p. 69), og dens Fremkomst skyldes »ou des 
exagérations pharisaiques ou les exces d'une simplicité de mæurs 
qui a le luxe én horreur« (p. 67); naar man har villet sætte Sekten i 
Forbindelse med Parsisme, Buddhisme, Nypythagoræisme d. s. v., 
beror det paa, at Josefos har malet med falske Farver. Bønnerne 
til Solen f , Eks. skal kun være en Fremsigelse af Sema. Buhl 
endehg udtaler sig i nær Tilslutning til Renan, om end noget mere 
forsigtigt; den duahstiske Sjælelære og de omstændelige Nødtørfts- 
foranstaltninger »tyder paa en Import af fremmede ForestiUinger, 
men i det store og hele er det dog umiskendeligt, at vi i Essæerne 
har en ekstrem Udvikling af den lovstrenge Retning, en Farisæisme 
i Superlativ, som man træffende har udtrykt sig« (Israels Hist. ^, 
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p, 385). Og disse Forskningens store Navne kunde suppleres med 
et betydeligt Antal andre^). 

Mod hele denne Betragtning gælder det imidlertid, at trods 
mange betydningsfulde Overensstemmelser meUem Essæismen og 
Farisæismen er Forskellene dog endnu større, saaledes som det 
allerede i dét foregaaende Afsnit turde være eftervist. Og dertil 
kommer, at ved adskillige Lighedspunkter viser ofte en nær- 
mere Overvejelse, at det paagældende Træk findes i sin mest op- 
rindehge Form hos Essæerne. Ud fra jødiske Forudsætninger vilde 
Mennesker saaledes ikke falde paa at drive Astrologi; naar Fari- 
sæerne beskæftigede sig dermed, maa det være under fremmed 
— muligvis gennem Essæismen formidlet — Indflydelse, Paa 
samme Maade kan Essæernes Bønner til Solen mnuligt have ud- 
viklet sig af den farisæiske Praksis at bede et Sema før Solopgang; 
derimod kunde denne meget vel være en jødisk mere eUer mindre 
ubevidst tillempet Efterligning af Soltilbederes Adfærd, Sakra- 
menter havde ingen Rod inden for Israels Religion, men den fari- 
sæiske Haandtvætning kunde skyldes Bestræbelser for at skaffe 
et Sidestykke til det sakramentale Bad før Maaltidet; og hgeledes 
er Askese den genuine Jødedom fremmed, men dersom den vinder 
Indpas, maa den naturnødvendigt betragtes som et Middel til at 
opnaa Renhed. Et eksklusivt Samfund endehg, der ved forskellige 
Kauteler sikrer sig, at dets HemmeHgheder ikke kommer i uværdiges 
Besiddelse, kan umuligt have udviklet sig alene, fordi man besad 
hemmelige Skrifter; men derimod er saadannes Fremkomst uden 
Vanskelighed forstaaelig som Levninger af en langt mere kompli- 
ceret Mysteriepraksis, 

Og er da saaledes de nævnte Forsøg paa at forldare Essæer- 
ordenens Ejendommeligheder blot som Farisæisme i Superlativ 
utilfredsstillende, gælder det samme i Virkeligheden ikke mindre 
om Opfattelser, der paa anden Maade søger Udgangspunktet paa 
rent jødisk Grund, hvad enten det nu nærmere er i betydningsfulde 
garnmeltestamentlige Ideer eller snarere i konkrete historiske 
Situationer. I første Henseende fortjener navnhg A. Ritschls 
Anskuelse at nævnes; den er fremsat i Theologische Jahrbiicher 
1855. P- 315—56, og gentaget i 2. Opl. af Entstehung der altkatho- 



1) Konig (Alttest. Rel., p. 557 ff.), Wendt (Die Lehre Jesu^ p. 63 f.), Edmond 
Stapfer (La Palestine au temps de Jesus Christ., p. 436 fE.) o. s. v. 
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lischen Kirche, p. 179—203. Ritschl har her gjort den rigtige 
Iagttagelse, at de fælles Maaltider spillede en meget stor RoUe 
for Essæersamfundet, men disse betragter han som Offermaaltider 
og slutter af Bell, II 143 (8, 8) videre, at »die Essener miissen sich 
also bei dem eigentlichen Eintritte in die GeseUschaft eidlich 
verpflichtet haben, nie mehr andere als Gott dargebrachte Speise 
zu geniessen« (Jahrb., p. 325; Entsteh., p. 182); da der yderligere, 
foruden denne Nydelse af hellig Offerspise, berettes om Lustrationer 
før Maaltidet og Deltagernes Linneddragt, skal det være tydeligt, 
»dass die Essener iiberhaupt eine Priestergesellschaft darzustellen 
beabsichtigen« (Jahrb., p. 326; Entsteh., p. 183), og i Overensstem- 
melse med de Former, som var foreskrevne det aronitiske Præste- 
skab, forklares da Afholdenhed fra Nydelsen af Vin og Ægteskab. 
Ogsaa Vegetarianismen skal kunne forstaas ud fra dette Synspunkt, 
thi »die Essener woUten bios Opferspeise geniessen, sie erkennen 
aber an, dass Thieropfer nur im Tempel geschlachtet werden 
diirfen, deshalb enthalten sie sich aber nebst den Tieropfern auch 
des Fleischgenusses iiberhaupt« (Jahrb., p. 331; cfr. Entsteh., p. 190). 
Sektens Angst for Olie skal bero paa en Modsætning til det levitiske 
Præstedømme, som netop blev overdraget ved Salvning (Exod, 
29, 7. 21; Lev. 8, 12. 30; 10, 7); ja selv Soltilbedelsen lader sig 

ud fra Præstehypotesen let forklare; »Wir konnen nicht 

zweifeln, dass die formulirten Gebete dem tåglichen Morgen- 
und Abendopfer im Tempel entsprechen (Exod. 29,39), nach der 
bekannten Regel, dass das Gebet Surrogat des Opfers sei« (Jahrb., 
p. 338; Entsteh., p. 196). 

Men Josefos taler ikke om Bønner, naar Morgen- og Aften- 
ofret blev bragt, hvad han dog rimelig^ds havde gjort, hvis Tanken 
om denne ParaUehsme havde været ham bekendt, men derimod 
udtrykkeligt om nuTQiovq evxccs til Solen (sig avrov, Bell. II 
.128 [8, 5]). Paafaldende er fremdeles den Forklaring, der gives 
af Essæernes Angst for at komme i Berøring med Ohe; dersom de 
vkkelig vilde realisere Præstedømmet, laa det dog adskilligt nær- 
mere ogsaa at tilstræbe Præstesalvningen; hgesaa kunstig er 
Motiveringen af Sektens Vegetarianisme, og Ritschl gaar ganske 
uden om det Problem, hvor vidt det overhovedet er tænkehgt, 
at jødiske Mænd kunde falde paa at ville leve som Præster, tilmed 
uden at ofre; selv om Essæerne har betragtet deres hellige Fælles- 
spisninger som en Slags Erstatning, fordi de ikke kunde deltage 
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i de blodige Ofre i Templet, følger dog ikke deraf, at de har 
sammenstillet dem med de Maaltider, som Præsterne nød i Templet, 
og i samme Forstand betragtet Maden som ren Offerspise; og man 
maa i allerhøjeste Grad undre sig over, at et Samfund, der til- 
stræbte at virkeliggøre det almindehge Præstedømmes Idé, selv 
vælger sig leQSig, saaledes som Josefos utvetydigt beretter (Ant. 
XVIII 22 [i, 5] og Bell. II 131 [8, 5]), at de gør. Endehg er det heller 
ikke lykkedes Ritschl i det af ham fremførte Synspunkt at paavise 
nogen egentlig Grund til Ordensvæsenet med dets Klassedeling 
og Noviciat, dets Hemmeligheder og Kauteler for disses Bevarelse; 
og Englelæren, Helbredelsespraksis, mfiagiuhtj-TToen samt For- 
udsigelsesevnen bliver lige saa lidt derudfra forklarlige. I Virke- 
Hgheden skaber derfor denne Hypotese flere VanskeHgheder end 
den løser; og den har da heller ikke fundet nogen større Tilslutning^). 
Ikke ringe Betydning har derimod Lucius' Opfattelse haft. 
Han opstiller (Der Essenismus, p. 64) den i og for sig ganske 
rigtige Grundsætning: »Erst dann, wenn alle Versuche, den Esse- 
nismus aus dem Judenthum zu erklåren, sich als voUig unzureichend 
erwiesen, ware man berechtigt auf fremde Einfliisse zu recurriren«, 
og forsøger i Overensstemmelse dermed at eftervise, at alle de 
essæiske Lærdomme i Virkehgheden har nære Paralleler inden for 
den genuine Jødedom. Under sine Bestræbelser herfor gør han 
sig imidlertid skyldig i en petiUo princi'pii; thi en meget stor Del 
af hans Bevismateriale er hentet fra Henoch, Jubilæerbogen og 
Assumptio Mosis; og i Stedet for nu at spørge, om ikke disse Skrifter 
i -Virkehgheden skulde hidrøre fra Kredse, der stod Essæismen 
nær, og om de ikke under alle Omstændigheder er stærkt paa- 
virkede af fremmede Ideer, ser han i dem et Vidnesbyrd om, »dass 
es im Schoosse des Judenthums eine mehr oder minder grosse 
(darauf kommt es hier gar nicht an) echt jiidische(!) Partei gegeben, 
nåmlich diejenige, in deren Namen Henoch geschrieben, die das 
Tempel- und Opferwesen, wenn nicht in der Praxis, so doch we- 
nigstens in der Theorie vollstandig verworfen hat« (p. 71). Men 
at Henoch ikke skulde have optaget fremmede Elementer, kan man 
dog umuUgt bevise deraf, at Skriftet selv »ganz besonders gegen das 
in das Judenthum eindringende heiinische Gift eifert« (p. 70); thi 



^) Bestmaim (Geschichte der christlichen Sitte I, p. 308 ff.) synes alene at 
have optaget den, og det endda kun med forskellige Modifikationer; men meget 
anerkendende deroverfor staar i allernyeste Tid Strathmann (Askese I, p. 96 fE.). 
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selvfølgelig har Forfatterne selv, ikke været sig bevidst, at det i 
Virkeligheden var ganske ujødiske Ideer, de bragte til Torvs. 
Følgen af Lucius' Fremgangsmaade er det da blevet, at f. Eks. 
)>die Sonneninvocation des Essener ..... diirf te desshalb im Juden- 
thum mit nichten eine so exorbitante Erscheinung gewesen sein, 
wie dies auf den ersten Anblick scheinen konnte«, en Betragtning, 
som unægteligt maa virke højst forbavsende for den, der finder 
Grundlaget for den jødiske Religion i den af Profeterne saa stærkt 
fremhævede Monoteisme. At Forkastelse af Dj^reofre skulde være 
»echt jiidisch«, er ogsaa en meget dristig Paastand; shgt betød 
jo dog, at man satte sig udenfor den nationale Kultus, og fyldest- 
gørende Motiver til et saadant Skridt har Lucius ikke formaaet 
at opvise. Han søger Aarsagerne dertil i Forholdene paa de 
syriske ReUgionskriges Tid, den Gang Tempeltjenesten var ophørt 
i 3 Aar (Dec. i68— Dec. 165), og de ugudehge Ypperstepræster 
Jason (174—71), Menelaos (171—62) og Alkimos (162—60) ned- 
brød al Respekt for Præstedømmet; den sidstes troløse Adfærd 
over ioT 'Aaidaioi skal indeholde den direkte Anledning til 
Essæersektens Dannelse. Da nemlig Alkimos, til Trods for at 
»de fromme« anerkendte ham som Ypperstepræst, dog lod 60 
Medlemmer af Partiet dræbe (i Mkb. 7), vendte de øvrige sig 
fra dette ØjebHk bort fra al Deltagelse i Tempelkultus; da de 
saa ikke mere kunde bringe Synd- og Skyldofre, maatte de særlig 
lægge Vægt paa at undgaa de Forseelser, som sonedes ved saa- 
danne Ofre, og efter Lev. 5, 1—4 og 21 var dette bl. a. Berøring 
af urent, ubetænksom Ed og Forfordeling af Næsten — Ting, 
som vi netop hører, at Essæerne bestræbte sig for ikke at gøre sig 
skyldige i. Lucius hævder derfor, at »der Bruch mit dem Tempel- 
dienst bietet also nicht bloss die Ursache, die den Essenismus 
als solchen in's Leben gerufen, sondern auch die Ursache, wesshalb 
der Essenismus sich geråde so gestaltet hat, wie wir ihn aus der 
Geschichte kennen« (p. loi f,), og han har med denne sin Opfattelse 
jævnlig fundet Tilslutning^). 

Imidlertid maa man dog derimod indvende, at det kun 
er et Par enkelte Træk, som lader sig forklare ad den 
Vej, og tilmed er Forklaringen saa kunstig, at den næppe 



1) Saaledes bl. a. i to franske Dissertationer, en katolsk: A. Regeffe, La secte 
des esséniens, og en protestantisk: Henri Olivier, Essai critique sur la secte des 
esséniens. 



303 

kan anses for sandsynlig. Og rent bortset herfra er Lucius' Teori 
om Anledningen til den essæiske Forkastelse af Dyreofre i det 
hele taget uholdbar. Sæt nemlig, at det var rigtigt, at Oprindelsen 
til Sekten virkeHg skulde søges i Makkabæertidens ^aiåaiot, 
og Ugeledes, at de som Følge af Alkimos' Troløshed havde vendt 
sig bort fra Kultus, saa kan der dog ikke paavises nogen rimelig 
Grund til, at de ogsaa skulde have fortsat dermed under den 
ryggesløse Ypperstepræsts Efterfølgere; overhovedet laa det jødisk 
Tankegang meget fjernt at forkaste Kultusinstitutioner af Hensyn 
til Indehavernes Uværdighed, men »echt jiidisch« var det derimod, 
naar Farisæerne ved deres . Udlægning af Loven stadig forøgede 
Antallet af Ofre og Kultusafgifter uden Hensyn til, at de netop 
derved kom til at fylde deres Dødsfjenders Lommer^). At Essæerne 
vedblev at sende dva'O'fjfJ.aTa til Templet, er næppe heller saa 
betydningsløst, som Lucius (p. loi) opfatter Sagen; der ligger 
dog sikkert deri en Antydning af, at det ikke er Præsteskabet 
eller Ypperstepræsten, man har noget imod, men kun den bestemte 
Form for Kultus, de udfører. ' Heller ikke ad den af Lucius anviste 
Vej lykkes det saaledes at forklare Essæismens Opstaaen paa 
nogen naturhg Maade. 

En anden Mulighed for at søge Oprindelsen til den gaadefulde 
Sekt i Jødefolkets Historie er da forsøgt af A. Hilgenfeld, en 
Forsker, for hvem Essæerproblemet næsten synes at have været 
et Kælebarn; thi i et halvt Aarhundrede beskæftigede han sig gen- 
tagne Gange dermed, og hans Opfattelse heraf undergik i Tidens 
Løb forskellige Metamorfoser, i. det første Arbejde, hvor han 
kom ind paa. en Behandhng af Essæismen (Die jiid. Apokalyptik, 
p. 245—86), forklarede han Bevægelsen som fremgaaet af den 
apokalyptiske og profetiske Retning inden for Jødedommen; 
Askesen tilsigtede »die hohere Erleuchtung, der Empfang von 
Offenbarungen, namenthch durch Traumgesichte« (p. 253), og 
ved Siden deraf »wieder in eine nåhere Beriihrung mit der Gottheit, 
gleich den alten Propheten, zu treten. Daher diese Erneuerung 



^) Wellhausen (Israel, u. jud. Geschichte *, p. 311) betragter ganske vist den 
Anskuelse som fejlagtig, »dass fromme Jiiden unmoglich darauf hatten verf allen, 
konnen, principiell die blutigen Opfer zu verwérfen. In Wahrheit lag ihnen 
dieser Gedanke sehr nahe, trotz dem Gesetze«; men denne sidste Paastand kan dog 
ikke retfærdiggøres derved, at man forsøgte at bortfortolke Opfordringerne til Ofre 
i G. T.; langt snarere er dette en Nødhjælp, som man maatte gribe til for at faa 
Skriftet! til at stemme med den Praksis, man ad anden Vej var kommen ind paa. 
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der alten Prophetenschulen« (p. 258). Senere udførte han sin 
Teori nærmere i en Række Artikler i det af ham selv grundlagte 
»Zeitschrift fiir wissenschaftliche Theologie«; men han fik der- 
igennem Forstaaelsen af, at en tilfredsstillende Forklaring ikke 
kan gives alene ud fra jødiske Forudsætninger; i stadigt større 
og større Maal blev han tilbøjelig til ved Siden af det jødiske 
Grundlag at regne med orientalsk, navnlig persisk og buddhistisk 
Indflydelse. I Z. w. Th. 1858, p. 116—40, fastholdt han dog endnu 
det apokalyptisk-profetiske Grundlag over for Ritschl's Forklaring 
af Sektens Opstaaen ud fra det jødiske Præstedømmes Idé; men 
et Par Aar senere (Z. w. Th. 1860, p. 358—62) udledte han Es- 
sæernes Askese og Udødelighedslære fra den persiske Magi og 
Parsismen overhovedet; og i Z. w. Th. 1867, p. 97— iii, forklarede 
han endnu, flere essæiske Ejendommeligheder ved parsistisk Ind- 
flydelse, ja tilskrev desuden Buddhismen en ikke ringe Betydning 
(de fire Klasser, Forkastelse af Salveolie, Slaveri m, m.); ud fra 
denne Betragtning imødegik han i Z. w. Th. 1868, p. 343—52, 
Zeller og Z. w. Th. 1871, p. 50—59, Tideman og Hitzig. Dermed 
var han i yirkehgheden kommen ind i et Spor, hvorved han havde 
kunnet komme Problemets Løsning nærmere; men beklageligt nok 
opgav han at forfølge dette videre. I en ny Afhandhng (Z, w. Th. 
1882, p. 257—^92) forsaa han sig paa de forskelHge Notitser om 
Essæersektens høje Alder og forsøgte at betragte den som frem- 
gaaet af en i ældgamle Dage med Israel forbunden Folkestamme; 
og denne »Stammehjrpotese« blev senere nærmere udført i Ketzer- 
geschichte, p. 87—149. Derefter er Essæerne Efterkommere af 
Rekabæerne, den Sekt, hvortil Jonadab ben Rekab paa Jehus 
Tid (2 Kg. 10, 15 ff.) hørte, og som (i Kr. 2, 55) synes at have 
været en kenitisk Stamme; Navnet har de efter en By Essa, som 
Hilgenfeld formoder har eksisteret vest for det Døde Hav, hvor 
Stammens Hovedsæde var. Under de uroUge Forhold i Palæstina 
i de sidste Aarhundreder før Kristus kan muUgvis den tiltagende 
Verdensflugt have tilført Essæersamfundet en hel Del Medlemmer, 
som oprindelig ikke hørte Stammen til, og derved kan Forkastelse 
af Ægteskabet have vundet Indpas i enkelte Kredse, men al- 
mindeUgt er Cølibatet ingenlunde blevet. Og selv om der med 
Optagelsen af de nye Medlemmer ganske vist fulgte en Udvikling 
af Stammen i Retning af Ordenssamfund, vedblev dog Essæismen 
som Helhed at repræsentere »den ufordærvede Mosaisme«; og 
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den havde beholdt »et Pust af den profetiske Aand, da denne var 
forsvundet fra den øvrige Jødedom, selv om den tillige havde 
taget et Pust fra den parsistiske Magi med i Købet« (p. 148). 

For denne Hilgenfelds Teori^) er det imidlertid først uheldigt, 
at der ikke vest for det Døde Hav kan eftervises nogen By ved 
Navn Essa, og at Eksistensen af en saadan i Peræa, som omtalt 
p. 67, er højst tvivlsom. Man kan ikke lade sig nøje med, at Essa 
passende kunde betyde: Koloni (»Grundung«), og at der saa rimelig- 
vis har eksisteret adskiUige Byer af dette Navn; thi paa den Maade 
kunde man jo altid selv konstruere sig det Bevismateriale, som 
man' nu netop havde Brug for. En ' betydningsfuld Indvending 
mod Hypotesen er det fremdeles, at bortset fra et Par Notitser 
om Essæersektens Alder af højst bmtvisteUg Værdi, hjælper det 
ikke ud over nogen som helst Vanskeligheder at betragte Essæerne 
som en Stamme; tværtimod skaffer man sig derved adskiUige nye. 
Thi paa det Tidspunkt af Historien, hvor vi kender Essæismen, 
skildres den uimodsigeligt som en Orden. »An den Stamm haben 
sich freiUch Weltfiiichtige, wie Josephus selbst eine Zeit lang einer 
war, angeschlossen, mit welchen Noviciat, Eintrittsschwur und 
Ehelosigkeit aufkamen«, siger Hilgenfeld (p. 132); men hvad er 
dog det for en »Stamme«, der optager nye Medlemmer under 
saadanne Kauteler? I VirkeHgheden frembyder disse et langt 
større Problem, hvis de er opkomne indenfor en yt'pog i egentlig 
Forstand, end hvis de har dannet Forudsætningerne for en fri- 
viUig Sammenslutning. At Hilgenfelds Opfattelse falder sammen 
med den, Nilos i Beg. af 5. Aarhundrede gjorde gældende, er ogsaa 
en ringe Gevinst i Sammenhgning med det Minus, at den som sin 
Forudsætning kræver, at den filoniske Essæerskildring i Apologien 
maa betragtes som et Falsum. Skønt Stammehypotesen derfor 
paa Forhaand skulde synes haabløs, har Hilgenfeld med en sjælden 
Ufortrødenhed fremsat den atter og atter. Argumentationen er 
bestandig væsentlig den samme, skønt Bevisgrundene i det store 
og hele ikke bUver bedre ved at gentages. I Judenthum und 
Judenchristenthum, p. 20—30, søgte han at opretholde sin Po- 
sition væsentHg overfor det umiddelbart forinden udkomne 2. 



1) Delvis Tilslutniag har Hypotesen fundet hos G. Klein (Bidrag till Israels 
religionshistoria, p. 41 fE.), der ogsaa forsøger at løse alle Vanskeligheder ved at 
sondre mellem »Stamesseer« og »Ordensesseer«, af hvilke de første sættes i For- 
bindelse med Rekabiter og Keniter. 



20 



3o6 

Oplag af Schiirers »Geschichte des jiid. Volks«. I Z. w. Th. 1889, 
p. 481— 85, polemiserede han i en Recension imod R. Ohles »Bei- 
trage zur Kirchengeschichte I«, væsentlig paa Grund af en Be- 
mærkning i dette Arbejde om, at Hilgenfelds Essa efter al Sand- 
synlighed maatte søges i det af Hitzig opdagede Kongerige Massa. 
I Modsætning til Zellers af Schiirer og Treplin godkendte For- 
klaring af Essæismen som et Produkt af nypythagoræisk Ind- 
flydelse forsvarede han Z, w. Th. 1900, p. 180— 211, atter udførhg 
sin Stammeteori og sin Opfattelse af Apologiens Beretning som 
ufilonisk; og endelig foranledigede Boussets »Religion des Juden- 
tums« og 4. Oplag af Zellers »Philosophie der Griechen III 2«, 
der begge udkom 1903, ham til en sidste Gentagelse af de saa ofte 
tidhgere fremsatte Anskuelser, Man fristes efter Læsningen deraf 
til at udbrj^de: Ak de skønne spildte Kræfter! 

Et ligesaa forfejlet, men i den videnskabelige Diskussion 
mindre omtalt Forsøg paa at sætte Essæismen i Forbindelse med 
Israels ældste Historie er i øvrigt foretaget af den svenske Bo- 
taniker og Teolog Carl Adolf Agardh (død 1859 som Biskop af 
Karlstad) i hans Værk: »Prophetarne och Essenarne bland Juda- 
folket«!). Agardh ser nemlig i Essæerne Efterkommere og direkte 
Forsættere af de israelitiske Profetsamfund, og disse selv er en 
meget gammel Institution, idet de efter hans Opfattelse ikke først 
er fremkomne paa Samuels Tid, men endog gaar tilbage til 
Moses; thi i Num. 11, 16 »ligger jo tydeligen Prophetsamfundets 
Stiftelse« (p, 167). Efter Juda Riges Undergang 586 skal nu Pro- 
feterne have trukket sig tilbage til »den karmehtiske Bjærgstræk- 
ning ved den vestlige Side af det Døde Hav« (p. 17); men med 
denne forholder det sig omtrent som medHilgenfelds'JSaaft; Agardh 
forstaar nemlig Karmel i Jos. 15, 55 om en Bjergkæde, skønt 
V. 21 viser, at der dermed er tænkt paa en By (cfr. i Sm. 15, 12; 
25, 2. 5; 27, 3; 2 Sm. 2, 2), og da han — ligesaa urigtigt — finder 
den samme Bjergkæde omtalt, ikke blot Jer. 50, 19; Jes. 33, 9; 
Mik. 7,14; Nah. 1,4, men ogsaa 1 2 Kg. 2,25; 4,25, har han 
jo let ved at konstatere, at den formentlige Bjergegn vest for 
det Døde Hav i særlig Grad var Tilholdssted for Profetsamfundene 
paa Omridernes Tid — og dér boede jo senere netop Essæerne! 



1) I det følgende behyttet i en dansk Bearbejdelse (Odense 1866). Paa 
Svensk findes Bogen som Hæfte i af Forf.s »Samlade Skrifter af theologiskt och 
religiost innehålk, Stockholm 1855. 
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Efter Jerusalems Indtagelse begav fremdeles Jeremja sig som be- 
kendt til Ægypten; Agardh formoder, at han da var ledsaget af 
en talrig Skare b''i<"'-i5 ''513, og ser i disse Stammefædrene til de 
senere Therapeuter. Profeternes Identitet med Essæerne fremgaar 
yderligere ikke blot af Navnet 'Eaaaiog, der svarer til hebr; inm, 
men ogsaa af Overensstemmelser med Hensyn til Levevis. Pro- 
feterne levede saaledes gerne i Ørkener (Hebr. ii, 38[!]), de holdt 
som Essæerne fælles Maaltider og boede sammen (2 Kg. 4, 38; 
6, i), og de var inddelte i forskeUige Grader (»Disciple«, »Profet- 
sønner«); dertil kommer, at de gav sig af med Lægevidenskab 
(i Kg. 17, 19 ff.; 2 Kg. 2, 19 ff.; 4. 32 É., 38 ff.; 20, 7), med Ager- 
dyrkning og Kvægavl (i Kg. 19, igff.; Zak. 13,5; Am. 7,14), 
at de var fattige (2 Kg. 6, 5; i Sm. 9, 7 f.; 2 Kg. 4, 42) og 
maadeholdne (i Kg. 18, 13; 19, 6), samt at de havde en egen 
Dragt nniN (Zak. 13,4). At dette alt sammen er Ting, hvor 
Ligheden er temmelig uvæsenthg, og hvor Skrifthenvisningen til- 
med hyppig ikke yder nogen Hjemmel for Paastanden, har Agardh 
ikke haft Øje for; han finder tværtimod et Vidnesbyrd om Konti- 
nuiteten i Makkabæertidens j^aiåaiot, der naturhgvis hgesom 
de talmudiske Vatiqin og Chasidim sigter til Essæerne. Fremdeles 
tror den spekulative Historiker fuldt og fast paa den ejendomme- 
hge Teori, at i det Tidsrum, der ligger imellem Maleaki og Tal- 
mud — efter hans Beregning en 5—600 Aar — har de rettroende 
Jøder ikke skrevet Bøger; i Tiden før Eksilet havde kun Profeterne 
haft Ret til Forfattervirksomhed, og efter Udlændighedstiden 
fortsatte ganske vist Essæerne ogsaa i den Henseende i Pro- 
feternes Spor, men de betragtedes nu af den jødiske Menighed 
som et sekterisk Samfund, hvis Skrifter ikke maatte læses; de 
essæiske Bøger har vi bevarede i de saakaldte gammeltestamentlige 
Apokryfer (og Pseudepigraf er) ; »apokryf« betyder nemlig hemmehg, 
og Josefos omtaler jo netop, at Essæersekten havde saadanne 
hemmehge Skrifter. Agardh søger da for hver enkelt af de apo- 
Icryfiske Bøger at eftervise den essæiske Oprindelse; men hans 
Udgangspunkt, at Ordenens Medlemmer i Palæstina var de eneste, 
der gav sig af med Forfattervirksomhed, fører ham til at foretage 
sin Undersøgelse efter det højst betænkeUge Princip, at »dersom 
man altsaa i nogle af de apokryphiske historiske Skrifter ikke finder 
særdeles Spor af essæisk Lære og essæisk Theosophi, saa er dette 
ikke noget afgørende Beviis for, at disse ikke ogsaa kunne have hørt 
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til den essæiske Kodex« (p. 68 f.), og han kommer forbavsende 
let over de mange Uoverensstemmelser mellem de paagældende 
Skrifters Indhold og de essæiske Lærdomme; tilmed bygger Under- 
søgelsen fuldstændig paa den ubeviste og mere end tvivlsomme 
Forudsætning, at baade Essæere og Therapeuter først og fremmest 
var teosofiske Visdomssøgere. En videre Følge af Teorien er det, 
at Filon og Josefos, der begge har skrevet Bøger, maa have været 
Essæere; men den sidste har jo netop efter sit eget Udsagn en 
Tid lang tilhørt denne Sekt, og om den første postuleres det, at 
han har staaet i et lignende Forhold til Therapeuterne; ja, Agardh 
viger end ikke tilbage for den Konsekvens af sit Standpunkt, at 
samtUge Ketubim i deres nuværende Form hidrører fra Essæerne; 
for Salmernes Vedkommende skal dette f. Eks. fremgaa af de 
mange ufofstaaehge Ord (Gitthit, Neginnot, So?anim o. s, v.), 
der forekommer deri. At det er de ægyptiske Essæere, Thera- 
peuterne, der har foranstaltet Septuagintas Oversættelse, er efter 
dette ikke saa paafaldende; men derimod er det unægtelig over- 
raskende at erfare, at Sekten tiUige omtales i det ny Testamentes 
historiske Skrifter, nemlig- under Benævnelsen Profeter; og denne 
Opfattelse giver da ogsaa Anledning til de vildeste Hypoteser. 
Saaledes skal der Mt. lo, 41 være Tale om Essæere; de rejste jo 
meget og fik overalt en hjælpsom Modtagelse af Brødrene; den 
»værdige« i V. 11 er Betegnelse for Værten i det essæiske Hospitium. 
Aet. 13, 1 har vi Navnene paa en hel Del af deiine Ordens Med- 
lemmer; den dér nævnte Lucius fra Cyrene er identisk med Evange- 
listen Lukas, hvorved vi altsaa faar Forklaring paa de Spor af 
Essæisme, som findes i hans to Skrifter; sandsynligt skal det end- 
videre være, at Teofilos er identisk med Filon. Barnabas' Essæ- 
isme fremgaar dels af hans Navn, »der foruden (!) den Betydning, 
som. Lukas har tillagt det (o: Trøstens Søn, Aet. 4, 36), ogsaa kan 
betyde Søn af en Profet (o: Barnabi)« (p. 134 f.), og dels af det 
ham tillagte Brev, der netop røber den Uvidenhed med Hensyn 
til de jødiske Offerlove, som maatte forventes hos en Essæer. 
Ja, endog Paulus skal under sit treaarige Ophold i Arabien (Gal. 
1, 18) have holdt til indenfor de essæiske Samfund; derfor tog 
ogsaa Barnabas sig i Begyndelsen saa stærkt af ham, medens 
deres Veje senere skiltes, da Hedningeapostlen atter havde fri- 
gjort sig for de essæisk-teosofiske Spekulationer. For Fuldstændig- 
heds Skyld kan endehg anføres, at ogsaa Profetinden Anna (»som 
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ikke veg fra Helligdommen«, Lk. 2, 37 [!!]), tilhørte den saa om- 
fattende og mærkværdig vidt forgrenede Bevægelse. 

Én nærmere Paavisning af Uholdbarheden af samtlige disse 
Hypoteser vil næppe være nødvendig; det blotte Referat har for- 
menthg vist, at den fortjenstfulde Naturvidenskabsmand her i 
alt for høj Grad har givet sig Fantasien i Vold og kun fremdraget 
de Kendsgerninger, der — ofte endda ved en meget vilkaarlig 
Forstaaelse — lod sig bringe i Overensstemmelse med og benytte 
som Støtte for hans i Forvejen kunstigt konstruerede Teorier, 
medens han ikke har haft nogen som helst Forstaaelse for de 
uovervindelige VanskeUgheder, som denne Paavisning af »Essæ- 
isme« overalt nødvendigvis maa støde paa. Der vilde næppe en 
Gang have været Anledning til at omtale disse Spekulationer saa 
udførligt, hvis ikke for ganske nylig Chr. Bugge i en Afhandhng 
i Z. n. W. 1913, p. 145—74, havde fremdraget Agardhs Skrift 
paa ny og sagt om det: »Sie ist meines Erachtens das Genialeste, 
was in der Essåerfrage geleistet worden ist« (p. 145)^). Imidlertid 
er det kun meget lidt af Agardhs Hypoteser, som Bugge gør Brug 
af; han taler om »die essåische Theosophie« (p. 170) og mener 
ogsaa, at »eine Propheten-Genossenschaft war die essåische Briider- 
geraeinde« (p. 149), men hans væsenthgste Argument herfor er 
Essæernes Evne til at forudsige, og for den senere Tids Profeter 
har Prognosis i denne Betydning af Ordet næppe været noget 
særhgt Karakteristikum. Ellers bringer Afhandlingen kun en 
FremstiUing af Filons og Josefos' Meddelelser, saaledes som de 
maa forstaas ud fra rent jødiske Forudsætninger. Forkastelsen af 
blodige Ofre betragtes som Konsekvensen af Ytringer som Mik. 
6, 5—8 og W 51, 18 f., og Soltilbedelsen afsvækkes paa samme 
Maade: »Wenn sie nun »gleichsam« die Sonne beschworen aufzugehen, 
so werden sie gemeirt haben : »Gott, die Sonne unseres Lebens, gehe 
iiber uns auf mit allem Segen!»« (p. 162). Men noget Bevis for 
Identifikationen af Profeter og Essæere Mgger jo ikke heij. Bugge 
betegner med Rette Sekten som »eine Mysteriengenossenchaft« 
(p. 149), men han forsøger ikke at bevise, at det samme ogsaa var 
Tilfældet med de gamle israehtiske Profetsamfund; derimod taler 
han om »die urchristliche Mysteriengemeinde« (ib.), inden for hvilken 



1) . Cfr. tillige den Tilslutning, som Agardhs Ideer fandt herhjemme i Th. 
Hansen, Fra- Frelserens Ungdom, p. 270 f., og Afsnittet »Det essæiske Gæstehjem i 
Nazareth«, p. 11 1—23. Enkelte af hans Tanker om Forholdet mellem Profeter og 
Essæere genfinder man ogsaa hos G. Klein (Bidrag till Israels religionshistoria, p. 41 ff.) 
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han mener, at Profeterne har udgjort en bestemt Grad. UdgangSr 
punktet for hans Hypotese herom er det vanskelige Sted Didache 
II, II : TTccg åé TtQoqifjTijQ åsåoHifzaofiévos dXtji^ivog, nomv e/g 
fivGT'^Qiov KOOfiMOv éxnXfjGiaQ, fil] diåaGHcov åå Ttoieiv oacc 
avTog nom, ov HQid-^aerat åcp vfim' find d-eov ydg b%u ti^v 
yiQimV WGttVTCog yag STioifjGccv ual ol aQ%aloi 7iQ0(pi}rcti, hvilket 
han oversætter: enhver Profet, der er befundet at være en sand 
Profet, »haridelt (iibt sein Tun) in bezug auf das irdische (weltliche) 
Mysterium der Kirche« (p. 150). fjvari^Qiov itoGfimop imtXtjalccs 
betegner da det højeste, der kan naas paa jordiske Vilkaar (Mod- 
sætningen: f.wGrriQiov STVovQaviov er kun for de himmelske Væ- 
sener), men Kendskabet til dette Mysterium skal Profeten bevare 
for sig selv; derfor lærer han ikke andre at gøre, som han selv 
gør. Bugge ser heri et Vidnesbyrd om, at Profeterne dannede 
en højere Mysteriegrad; men saa meget kan Stedet utvivlsomt 
ikke bevise; vel er det ikke umuligt, at der baade med Hensyn til 
Tankegang og Udtryksform foreligger et Analogon til Mysteri- 
fromheden, og dette kunde da passende være hentet fra de essæiske 
Mysteriegrader, paa samme Maade som det maaske er Tilfældet 
med Forestillingen om det levende Vands Fortræffelighed som 
Daabsvand; men selv i saa Tilfælde vilde der deraf kun kunne 
sluttes, at man enkelte Steder i Oldkirken har sammenhgnet de 
overnaturlige Aabenbaringer, som bhver Profeterne til Del med 
de fivGTYiQm, som indenfor Essæersamfundet udgjorde de højere 
Graders Særkende; og paa Grundlag af en enkelt Udtalelse i dette 
rimeligvis fra Syrien stammende Skrift tør man aldeles ikke bygge 
en Formodning om, at Analogien med Mysteriesamfundene har 
været noget for hele den første kristne Menighed meget væsentUgt, 
saaledes som Bugge gør, idet han af Ef. 4, ii udleder følgende 
5 »Grader«: Apostle, Profeter, Evangelister, Hyrder og Lærere, 
hvortil saa kommer to Neofytgrader (i Tim. 3,6): ficcd-tjtal og 
ddeXfpoi'i det er Spekulationer af samme Art, som naar Agardh 
gjorde Lukas, Barnabas og Paulus til Essæere. Endnu mindre 
kan derfor Didachestedet bevise, at den højeste Grad inden for 
Essæersamfundet blev kaldt Profeter, eller at Menighedens TtQO^^ij' 
rat havde nogen som helst Forbindelse med det gamle Testamentes 
ud over den Lighed, som Ugger i, at kun Gud kan være deres 
Dommer; derpaa gaar nemlig Slutningssætningen: (oactVTcog STtoiTj- 
aav mi ol aqx^^loc 7VQ0(prJTai. Agardhs Hypotese kan derfor 
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i Bugges Udformning næppe siges at være blevet synderlig sand- 
synligere, end den tidligere var. 

»Erst dann, wenn alle Versuche, den Essenismus aus dem 
Judenthum zu erklåren, sich als vollig unzureichend erwiesen, 
wåre man berechtigt auf fremde Einfliisse zu recurrieren«, saaledes 
lød det af Lucius opstillede og af os godkendte Princip for denne 
Del af Undersøgelsen; den nu foretagne Gennemgang af de for- 
skellige Forklaringsforsøg turde imidlertid have stadfæstet Rigtig- 
heden af den hypotetiske Forudsætning, og vi tør altsaa kaste 
Blikket paa de religiøse Bevægelser , udenfor Jødedommen for at 
prøve, om ikke Essæersektens Opstaaen ved Hjælp af en af disse 
skulde blive lettere forklarlig. 

§ 29. GRÆSK INDFLYDELSE. 

Fremmede Impulser kunde komme til Senjødedommen fra 
to Sider: fra Vest eller fra Øst; enten kunde de udspringe fra græsk 
Aandsliv og græsk Filosofi, eller de kunde staa i Forbindelse med 
de mytologiske og religiøse Ideer, der fra Orienten gik deres Sejrs- 
gang imod Vest i den romerske Kejsertid. Det maa dog ogsaa her 
vel erindres, at paa disse Omraader er det umuligt at drage skarpe 
Grænser. Allerede Alternativet genuin jødisk og fremmed var 
jo m. H. t. Essæersektens Oprindelse ikke absolut; vi har set, at 
Forskere som Buhl og Hilgenfeld paa ganske underordnede Punkter 
indrømmer Muligheden af fremmed Paavirkning, og fra den anden 
Side benægtes det selvfølgeligt ikke, at Essæismen er en Sekt inden 
for Jødedommen, at følgelig Grundlaget er jødisk, at de fremmede 
Ideer er blevet omformede heraf, og at navnlig saadanne Fore- 
stillinger har haft Chance for at vinde Indgang og Udbredelse, som 
fandt en Tilknytning i Moselovens Forskrifter. I mange Tilfælde 
kan det derfor være svært eller ganske umuhgt at udrede i Enkelt- 
hederne, hvor meget der skyldes fremmed Paavirkning, og hvad 
der kun er en videre Udvikling af jødiske Ideer. Og endnu vanske- 
ligere er det da at afgøre, hvorfra de eventuelle fremmede Fore- 
stillinger stammer; thi i de nærmeste Aarhundreder før og efter vor 
Tidsregnings Begyndelse var Synkretismen stærkt fremherskende; 
Tanker og Anskuelser vandrede ustandseUg fra Vest til Øst og 
fra Øst til Vest og dannede paa disse Vandringer de mangfoldigste 
og mærkeligste Kombinationer. Hvad vi benævner Hellenisme, 
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indeholder jo foraden det græske Grandlag en stor Mængde Ele- 
menter af orientalsk og ægyptisk Oprindelse. Naar derfor Spørgs- 
maalet stilles om Essæismens fremmede Herkomst, kan det kun 
ventes besvaret: ViesentUg fra den ene eller den anden Kant. En 
naturlig Følge deraf er det saa videre, at Resultatet kun kan hævdes 
med en vis SandsynHghed; men derudover kommer man jo over- 
hovedet ikke ved den Art Undersøgelser. 

Vi behandler nu først Mulighederne for græsk Indflydelse. 
Det kunde rent umiddelbart synes nærliggende at søge Problemets 
Løsning ad den Vej i Betragtning af den Udbredelse, som hellenisk 
Kultur fandt i Palæstina i Tiden forud for den makkabæiske 
Opstand (ofr, Schiirer I, p. 187 ff.), og hvilken Rolle græsk Filosofi 
spillede for Jøderne i Aleksandria, er jo alene Filons Skrifter et 
tilstrækkéhgt Vidnesbyrd om. En Forsker som Friedlander be- 
tragter da ogsaa Essæerne som »des Juifs parlant grec, élevés a 
l'école de la sagesse alexandrine, condamnés, en raison méme de leur 
langue et de leur éducation, a vivre å l'écart et sans étre compris 
de leurs correhgionnaires« (Revue des etudes jiiives 1887, p. 185), 
og som en græsktalende, heUenistisk-jødisk Sekt opfattes de Hge- 
ledes af J. Felten (Neutest. Zeitgesch. I, p, 397 f.); Conybeare 
finder det sandsynUgt, »that they owed their origin to the introduc- 
tion and diffusion of Greek culture in the early part of the 21? d. cent. 
B. C.« (D. o. B. I, p. 771), ogHoennicke (Judenchristentum, p. 41) 
henviser Hgeledes til hellenisk Indflydelse. Imidlertid er Sagen 
ikke afgjort med en almindelig Henvisning til græsk Kultur; der 
maa deri kunne eftervises Analoga til de essæiske, ikke-jødiske 
Ejendommeligheder; men i al Almindelighed gør disse, bortset 
fra den Kolorit, Josefos har lagt over enkelte Træk, ikke noget 
hellenisk Indtryk — man tænke eksempelvis kun paa Astrologi, 
Badepraksis, Askese og Forkastelse af Ofre — hvorfor Teorien i denne 
Form ikke lader sig nærmere begrunde. 

Indenfor den græske Filosofi er der imidlertid en enkelt Skole, 
hvis Lærdomme frembyder ganske overraskende Overensstem- 
melser med de essæiske, nemlig Pythagoras'. Allerede Josefos 
havde Øje derfor og bemærker om to twv EGGOckov rayfia, at 
yévog tovt eariv åtaitrj xqoo^svov ty] nag "EllriGiv vno 
llvd-ayoQOV naTaåsdetyfiévr] (Ant. XV 371 [10, 4]). Dermed 
skal dog sikkert kun udtrykkes, at Essæere og Pythagoræere hgner 
hverandre m. H. t. deres Livsførelse, næppe derimod noget om 
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deres indbyrdes Slægtskab, endsige da, at Essæerne skulde have 
"^aaet deres Lærdomme fra Pythagoras. Josefos' Vidnesbyrd maa 
desuden paa dette Punkt modtages med stort Forbehold, fordi det 
netop laa i hans Interesse at konstatere, at Jødefolket havde Filo- 
soffer, der fuldt ud stod paa Højde med de helleniske; saafremt der 
derfor kun forelaa visse udvortes Lighedspunkter, maatte han paa 
Forhaand være tilbøjehg til at betragte Essæerne som pythagoræiske 
Vismænd. Men paa den anden Side tør det naturligvis ikke be- 
tragtes som umuligt, at Josefos kunde have set rigtigt, for saa vidt 
som det virkelig var den pythagoræiske Filosofi, der havde faaet 
Indpas i Jødedommen og dér frembragt den Sekt, der paa gammel- 
testamenthg Grund staar som et uforklarhgt Fænomen. Iblandt 
de Forskere, som har været tilbøjeUge til at give den jødiske Hi- 
storiker Ret i hans Opfattelse, kan først nævnes Gfrorer, der lige- 
frem om Josefos' Identifikation udtaler: »Diese Behauptung 
muss wahr sein; denn die Harmonie zwischen den Pythagoråern 
und den Therapeuten ist ebenso gross wie die ÅhnHchkeit zwischen 
den letzteren und den Essåern« (Philo II, p. 353); og i Tilslut- 
ning dertil betragtede ogsaa F. C. Baur Essæismen som et Vidnes- 
byrd om, hvorledes »jene theosophisch-mystisch-ascetische Rich- 
tung, die wir als die reinste Vergeistigung des Heidenthums vom 
griechischen Standpunkt mit dem allgemeinen Namen des Py+ha- 
goreismus bezeichnen konnen, auch in das Judenthum hiniiber- 
griff« (ApoUonius von Tyana, p. 225), idet han som Støtte for 
denne Anskuelse navnlig henviste til de tahige Overensstemmelser, 
som findes mellem Pythagoræernes Lærdomme og den kristelige 
Essæisme, som forehgger i de pseudoklementinske Homilier. Et 
yderhgere Fremskridt for Teorien betegnede det, da Lutterbeck 

hævdede, at »in dem Essenismus hat sich das Judenthum 

mit dem Pythagoreismus verbunden« (Neutest. Lehrbegriflfe I, 
p. 276), og beviste dette ved at supplere sin Fremstilling af de 
essæiske Lærdomme med en Række Paralleler fra Skildringen af 
Pythagoras' Liv og Lære, saaledes at han kunde ende med at kon- 
statere »eine beinahe vollstandige In-Einsbildung von Judenthum 
og Pythagoreismus« (p. 291); men den mest indgaaende Begrundelse 
for Hypotesen har dog Zeller givet i de forskelhge Udgaver af sin 
»Philosophie der Griechen«, sidst i 4. Udg. III 2, p. 365—77, samt 
i to Afhandhnger i Theol. Jahrb. 1856, p. 401—33, og Z, w. Th. 
1899, p. 195—269; og takket være hans ghmrende Behandhng 
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og Tilrettelægning af Materialet har Anskuelsen vundet Tilslut- 
ning i vide Kredse^). 

Som bekendt er Pythagoræismen et af de ældste Fænomener 
indenfor den græske Filosofi; Ophavsmanden, Pythagoras fra 
Samos, maa være død c. 500 f. Kr., men de nærmere kronologiske 
Data for hans Liv er usikre (cfr. Zeller I i, p. 279 ff.). Den af ham 
stiftede Skole vandt navnlig Udbredelse i Storgrækenland — selv 
skal han med stort Held have virket i Kroton — men dens Levetid 
blev dog foreløbig ikke særHg lang. Paa Grund af Tilhængernes 
Deltagelse i det politiske Liv blev Skolen nemlig Genstand for 
Forfølgelser.; derved blev ganske vist Bevægelsen mere kendt i 
det egentlige Grækenland, hvorhen adskilUge af dens Repræsen- 
tanter reddede sig ved Flugt, men i det lange Løb formaaede den 
ikke af holde sig oppe. Efter Aristoxenos' Udsagn skal den, om- 
kring Midten af 4. Aarh. være ganske uddød i Grækenland, og i 
ItaHen er det rimeligvis sket ikke længe efter (Zeller I i, p. 334 ff., 
III 2, p. 97 ff.). Vi hører saa ikke noget til den pythagoræiske 
Filosofi i de følgende 300 Aar, førend den omkring Midten af første 
Aarh. f . Kr. atter træder frem, og da i en ny Skikkelse. Den ældste 
os bekendte Repræsentant for denne nypythagoræiske Skole er 
Ciceros Ven og Samtidige P. Nigidius Figulus (d. 45 f . Kr., Zeller III 
2, p. 109), men fra senere Tider har vi Efterretninger om adskiUige 
andre, deriblandt den libyske Konge Jobates (Juba II, en Samtidig 
af Kejser Augustus), der skal have samlet Pythagoras' Skrifter, 
og Skolens mest berømte Mand, Apollonios fra Tyana. Almindelig- 
vis benævnes denne Retning Nypythagoræismen, men dette er 
strengt taget ikke i Overensstemmelse med dens Tilhængeres egen 



^) Den godkendes saaledes af Mangold (Die Irrlehrer der Pastoralbriefe, p. 53 
fi.), Holtzmann (Judenthum und Christenthum, p. 83 f.; mere reserveret i Neutest. 
Theologie 2 I, p. 142 ff.), Keim (Gesch. Jesu I, p. 302 £.), Treplin (St. u. Kr. 1900, 
p. 81), Pfleiderer (Urchristentum 2 II, p. 14 f.), Julicher (E. B. II, col. 1398 f.), E. Her- 
xiot (Philon le Juif) o. fl. Ogsaa Schiirer hælder nærmest til denne Opfattelse: »Der 
Essenismus wåre demnach eine Separation von dem Boden des eigentUchen Juden- 
tums, welche etwa im zweiten Jahrhundert vor Chr. unter griechischen Einflussen 
«ich voUzogen hat zum Zweck der Verwirklichung eines dem Pythagoreismus ver- 
wandten Lebensideales, aber unter Festhaltimg der judischen Grundlage« (II, p. 
679 f.); dog regner han ogsaa med Muligheden af fælles orientalsk Udspring. V. Er- 
moni (Revue des questions historiques 1906, p. 14) findes ligeledes, at *l'Essénism 
€st une branche separée du trone judaique et greffée sur un trone gréco-pythagori- 
cien«. Forholdet til orientalsk Indflydelse bestemmer han saaledes, at »l'Essénisme 
dépend de l'Orientalisme d'une maniére éloignée, par l'intermédiaire du Pytha- 
gorisme«. 
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Opfattelse; de vil nemlig kun lære den gamle pythagoræiske Filosofi 
og er sig aldeles ikke bevidst, at deres Anskuelser i Virkeligheden 
for største Delen stammer fra den platoniske, den peripatetiske og 
den stoiske Skole (Zeller III 2, p. 126). Deres Lærdomme fremfører 
de derfor ikke i deres eget Navn, men lægger dem i Munden paa 
Pythagoras eller hans samtidige Disciple, og vi faar saaledes Skil- 
dringer af disse Mænds Levevis . og Tanker, som i Almindelighed 
sikkert har meget hdt med den historiske Virkehghed at gøre. 
Medens man tidhgere kun havde meget faa og sparsomme Efterret- 
ninger om den gamle Vismands Liv og Virksomhed, begyndte 
Digtningen ned imod vor Tidsregnings Begyndelse at beskæftige 
sig indgaaende dermed; omkring Aar 100 f. Kr. er vel det nypytha- 
goræiske Skrift fremkommen, hvoraf Diogenes Laertios VIII 24 ff. 
meddeler os Aleksander Polyhistors Ekscerpter, og senere flød denne 
Kilde saa rigeligt, at udførligere Skildringer af Pythagoras' Liv 
som Porfyrios' og Jamblichos' kunde fremkomme, 

I disse sene Levnedsbeskrivelser er nu Mesterens og hans 
Disciples Samliv tegnet paa en saadan Maade, at man Gang efter 
Gang kommer til at tænke paa Essæersamfundet. De fremstilles 
ikke alene som en Kreds, der levede sammen med deres Lærer for 
at nyde godt af hans Undervisning og drøfte filosofiske Spørgs- 
maal med ham, men tillige faar man Indtryk af, at Skaren har 
dannet en Forening med politiske og religiøse Formaal, ja den 
har ligefrem haft Karakteren af en Orden. Forud for Optagelsen 
i Samfundet gik der saaledes en lang Prøvetid; TiBvrastlav d- 
'javxa^ov, (lovov rmv Xoycov nccTaxovovTSS i((xl ovdénm 
IIv&ayoQttv oQcovTsg m o åoxtfictGd-sttv ' rovvrevd-ev å'iyivovro 
T^e omas avrov xat r^g oipecog fisrsixoVt hedder det 
hos Diogenes Laertios VIII 10 (Cobet, p. 207, 17 ff.), og Novi- 
ciatet skildres ogsaa hos Jamblichos, Vit. Pyth. 71 ff. og 94 
(Westermann, p. 33, 8 ff. og 39, 42 &.), hvor der Hgeledes er 
Tale om, at de, der optages, maa være i Stand til at bevare 
Tavshed: irgærov (itv ovv év ræ XafA^aveiv ttjv åmnsiQav 
éawTTåi, ti dvvavrai éxtfivd'etv (tovtg) yaQ åtj nat ixQ^TO rrø 
ovofiaTi), mi naS-ttoga, ti fiavd-avovreg, 60a av UHOvamGiv, 
oloi TB tiGt Giomav Hal diatpvXccTTtiv (39, 45 ff.; flere Eksempler 
hos Zeller 1 1, p. 315). Endvidere var Disciplene inddelt i to eller 
tre forskeUige Klasser, hvorom der haves mange Traditioner, 
men med Hensyn til de nærmere Omstændigheder derved diver- 
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gerer de ganske vist temmelig stærkt (se Zeller I i, p. 316); om 
essæiske Tilstande minder fremdeles, hvad Jamblichos beretter om 
Uværdiges Udstødelse af Samfundet: tov yovv TtQmtov éyitpavavra 
Ttjv TTiQ GV/Ufisrgiag mi dovfifHTQiag (pVGiv Toig ava^ioig 
fAiiTé%HV T(av loyoiv ovrco cpaalv airoatvyT^rnjvai, cos ^f} fiovov 
ix Ttjg aoivijg avvovGiag mi åiaiTfjg é^oQio&ijvai, dXXa nai 
rdipov avTOV naraGaavao&'^vcti, røg å'^ra ånotxofiévov éa tov 
fiST åvd-gmnuiv §iov tov tiots éT€()ov yevofiévov (Vit. Pyth. 
246 Westermann, p. 79, 41 if.)j ^* ^^ fælles Hemmeligheder ikke 
maatte røbes, indskærpes gentagne Gange f . Eks. Diogenes VIII 15 
(Cobet, p. 308, 29 1): shyov th aal ol åVkoi Ilvå'ayoQeioi 
fifj tlvat TTQog navTag navTa QfjTa; og om Skolens Tilhæn- 
gere vidste Aristoteles, at et Udsagn om Pythagoras' over- 
menneskehge Væsen hos dem év ToTg nåvv dnoQQfjTotg 
diaifvlaTTsad^ai (Jamblichos, Vit. Pyth. 31 Westermann, p. 
21, 53 ff.) Ligesom Moses' Navn (og Personlighed) af Essæerne 
holdtes højt i Ære, var det samme nemUg Tilfældet med Stif- 
teren hos Pythagoræerne; Traditionerne om hans guddommelige 
Oprindelse og hans deraf følgende Underkraft er talrige (se Zeller 
I I, p. 311 f.), og af Diogenes VIII 46 (Cobet, p. 215, 29) faar vi 
at vide, at avTog écpa var en almindelig Maade at indføre 
Mesterens Autoritet til Afgørelse af Stridsspørgsmaal imellem 
Disciplene. Et Lighedspunkt med Essæismen forehgger ogsaa i 
de hyppige Meddelelser om Pythagoræernes Ejendomsfællesskab 
f . Eks. Diogenes VIII 10 (Cobet, p. 207, 16 f .) : lAai avTov ol 
lna&TjTal KaTUTid-evTO jåg omlag sig sv, og Hippolyt, Phil. 1 2 
(Duncker, p. 12, 84 ff.): s&og dé tovto riv ita() avTæ, éustådv 
TcQoofjSL Tig fiCid-JiTsvGO/Ltsvog, 7vm^(XGi(£iv T« vuaQ^ovTa ml 
to dgyvQiov 'naTaTi&évai eGCpQayiGfisvov itaqd, rro IIvS^ayoQa^ 
aal V7i8fi€iv€ Gmnmv OTe fisv hrj TQia, ots åe névTS mi fiav- 
■d-dvQov, Og det samme gælder den pythagoræiske Forkastelse af blo- 
dige Ofre og Afholdenhed fra Kødspiser; her har vi tilmed undtagel- 
sesvis en meget gammel Overlevering at holde os til. Porfyrios refere- 
rer nemhg et Udsagn af Eudoxos (4. Aarhundrede f. Kr.), hvorefter 
Pythagoras skal have været saa ængstelig for at dræbe og for dem, 
som dræbte, at han ikke blot afholdt sig fra blodige Spiser (ra fjai^?;- 
Xa), men bestandig sørgede for ikke at komme Kokke og Jægere for 
nær (Vit. Pyth. 7 Westermann, p. 88, 37 ff.); og om hans Disciple 
udsiges noget Hgnende; Diogenes overleverer saaledes efter Komedie- 
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forfatteren Aristofon (Midten af 4. Aarhundrede f. Kr.): éod-ioval 
TS "kaiava ts mi nivovatv em tovtoiq våcog (VIII 38 Cobet, 
p. 213, 26 f .), efter Mnesimachos : cog JJv&ayoQiGTl &vofi6V rrø 
Ao^ia. s/j,\pvxov ovåév iGd^lovrsg nccvTsX^q (VIII 37, p. 
213, 16 f .), og disse Udsagn lod sig supplere med en Mængde 
andre (cfr. Zeller 1 1, p. 317, og de Theol. Jahrb. 1856, p. 407, citerede 
Fragmenter^). Pythagoras skal fremdeles bestandig have benyttet 
hvide Klæder: éa&rjTL åé éxgijro levat] mi Viad-aqw, maavTcog 
ås mi 6TQ0)fia6i Isvuoig mi Ka&aQoig. eivai de nai rd 
TOiavTU hva' xdoåioig yaQ om éxQiJTO (JambUchos, Vit, Pyth. 
149 Westermann, p. 54, 22 ff.); og som Essæerne gav han sig 
af med Prpgnosis: énoieho ås åta t^v avræv UQid-fjimf 
mi d-avfiuGTr^v ngoyvmaiv mi d-sQansiav ræv ■d-sav (147, 
p. 53, 46 ff.) ; xai ccvti Tijg åm ■d-vmmv Isgoanojiiag rrjv 
åid ræv UQid-^mv iTQoyvcoGiv TTags'åcoasv {g^, p. 39, 3iff.); 
fiavrmi] råxQiJTO rri åid tav liXriåovmv ts mi oicovSv, 
^MGta åé rfj åtd rcav SfjinvQwv, s^m rfjg åm h§dvo'o 
(Drogenes VIII 20 Cobet, p. 209, 21 ff.) o. s. v. Heller ikke Evnen til 
at helbrede Sygdomme mangler hos ham : mfivovrag ås rd 
atofiara éd-SQdivsvs, xai rdg \pvxdg ås voaovvtag JiaQSfivS-sho, 
nad-ajtsQ stpafxsv, rovg (asv énfaåaig mi fAaysimg, rovg ås 
fiOVGiarj ' 7]v yaq avtm juslij nat TCQog voaovg GcofiaToav 
jiaKavicc, d snaåav aviGri] roug xafÅVovrag (Porfyrios, Vit. 
Pyth. 33 Westermann, p. 94, 4iff.), og den tillægges ogsaa hans Di- 
sciple (Jambhchos, Vit. I^yth. 163 f. Westermann, p. 58, 13 ff.). Der 
er fremdeles Tale om FæUesmaaltider: fisrd åt rov nsQf^narov 
lovTQm XQ^Gd-at, XovGafÅSvovg rs åm ra GVGGiTia dnavrciv 
(98, p. 40, 50 ff.), og disse har en religiøs Karakter: d&QOiG&s'vTCOV 
ås rmv gvggitovvtcov yivsG&ai Gnovådg rs mi ■d-VGiag d-vi]- 
fiaTWV TS mi h^avdHTOV (ib.); overhovedet minder den Beskri- 



^) Dog er Overleveringen ikke enstemmig; det hedder f. Eks. Diogenes VIII ao 
(Cobet, p. 209, 25 ff.): o ya iir]v 'AQiexo^Bvoq -nåvta [isv TuXla avyx'OQElv 
avtov éa&lsiv 'sfi^vxci, (lovæv S' dnéxsc&ai, aQOTrjgos jSoog ual x^tovi og 
Porf5T:ios, Vit. Pyth. 34 (Westermann, p. 94, 49 f.) om Maaltidets Bestanddele: 
eitavicag 8e KQsag hgslcov ^vpifiav, lidt senere er der Tale om, at de ikke 
ofrer Dyr nXijv ft fii] noTt alsKToQiGiv Kui våv xoigiov zoiq aTcai.ci}xdvois 
samt undertiden en Okse (36, p. $5, 23 ff.). og i Skildringen af Fællesmaaltidet hos 
JambUchos (Vit. Pyth. 98 Westermann, p. 41, 2 ff.) berettes: XQ'^^^t"- i>^ '<''' 
oi'vo) Kai liå^T] Kai uqto) kuI otfxp Kai Xaxdvots stp&ois te kuI afioig. naga- 
riésc&tti, oe Kgéa ^oocav &v6i(ia)v IsgBicov- rav ds d'aXaaaimv oyjmv 
Gitttvioag XQrjc&ai- 
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velse, der 96 ff. (p. 40, 18 ff.) gives af Pythagoræernes daglige Liv, 
paa mange Punkter om Josefos' Skildring af Essæernes Bell. II 128 
ff • (8, 5) ; et Bad før Maaltidet er: tilmed nævnt hos Diogenes VIII 
33 (Cobet, p. 212, 8 f.) : rtjv ådyveiav shai dia na&aQ/ucor 
aai kovTQmv nat iisQiQQavTriQimv n. r. "k.. Ogsaa Eden skal 
Pythagoras have forbudt : ^1^0 Ofxvvvai, d-aovi ' doHsiv ydg 
avTov åeiv dtiOTZtorov naQéxsiv (Diogenes VIII 22 Cobet, p. 
209^42 f.); jtQoatjicsiv åé rolg avvsåQioig, jutjååvl aataxQrJGae- 
d-at Tmv dmv eig oqwv, aAA« ioiovtovq TCQOxeiQi^sGd-ai 
Xoyovc, ^GTs nat ;^rø(;i£; oqxcop sivat ttigtovq (Jamblichos, 
Vit. Pyth. 47 Westermann, p. 26, i ff.); og Pythagoræernes 
Standpunkt overfor Ægteskabet minder om Betragtningen hos 
den Gren af Essæerne, som overhovedet tiUod det; de skulde 
nemlig' sky alle unaturlige og vellystige Forbindelser: aarakifj,- 
navetv de tcov aara (pvoiv re xal jLiåra acocpQoavvrjg yivo' 
f.iév(ov Twe «7rt tsKVOTtuua m^^pQovi rs mi vofiifim yivo/usvag 
(210, p. 70,26 ff.); og medens Pythagoras efter den ældre Over- 
levering {Diogenes VIII 42 Cobet, p. 211, 19 ff.) havde baade 
Kone og Børn, tillægges der ham senere en mere asketisk Livs- 
førelse : ovåénoT éyvcood-tj ovrs dia%(OQmv ovre dcpQoåiGid^mv 
ovre fied-vad-eig (Diogenes VIII 19 Cobet, p. 209, 16 f.). Den 
essæiske Soldyrkelse har ligeledes Paralleler indenfor Pythagoræis- 
men; thi blandt Skolens Forskrifter nævnes: o/noiorgowcog fitjå' 
éx Tijg HÅivT^g dviGTaad^ai vartgov ij tov ijXiov dvioxsiv, fitjås 
åauTvhov 'é%ovTa &€0V aTjfieiov (poQHv, dXld tov fiév na^a- 
TTiQHV, omog aviovra ngoGsvimvrai (Jamblichos, Vit. Pyth. 256 
Westermann, p. 82, 28 ff.), Hippolyt ved, at åtjftiovgyov sivat TCdv 
ysvofAsvcov 7tavT(ov (pi^aiv o IIvd-ayoQsiog koyog tov (léyav 
y£mjLt€TQi]V nål dgid-jÅTiTijv ijhov (Phil. VI 28 Duncker, p, 268, 4 f.), 
og Apollonios' Ærbødighed for denne Aabenbaring af det guddomme- 
lige omtales ofte^); ja selv de essæiske omstændelige Nødtørfts- 
foranstaltninger har deres pythagoræiske Analogon i den af Diogenes 
overleverede Forskrift (VIII 17 Cobet, p. 208, 45): iigog ^Xiov 
T6TQafA,(xévov fif] 6(ii%uv. Den essæiske åiafiaQTvqla mindes 
vi,»naar vi hører Pythagoras sværge: ov /tid tov déqa, tov 
dvaiivéw, ov /ud ro våtog, to nivm, ov aaTOiGm ipoyov neqi 



1) Filostratos, Vit. ApoU. II 38, VI 10, 32, VII 31, VIII 13 (Conybeare I, 
p. 216 og II, p. 28, 118, 234, 366). 
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TOV Xoyov Tovdé (Diogenes VIII 6 Cobet, p. 206, 23 ff.); til den 
essæiske Angelogi svarer den pythagoræiske Dæmonlære: uhal re 
navra tov asga ipvxoov sfATtXnov' ital ravTag åaifiovag t« 
ml iJQCoag ovo^å^eGd^at (VIII 32, p. 211, 44ff.)J og en lignende 
Overensstemmelse viser endelig andre Lærdomme, som Aleksander 
Polyhistor har fundet i pythagoræiske Skrifter, som f. Eks. at 
eifiaQ/uévt^v rs roav olmv xal aara fxé^og ahiav tivai T?]g 
diOMi^Gsmg (VIII 27, p. 210, 44 ff.), og åiacpsQsiv ra ■ipvxtjv éfrø?/C 
d&ccvaTov T tivat aviijv, éneidrfikQ mi to a(p ov anéanaG' 
tav ad^avttTov éari (VIII 28, p. 210, 54 ff.). 

Ved første Øjekast synes disse Analogier unægtelig meget 
slaaende, og man forstaar, at Hypotesen om Essæismens pytha- 
goræiske Herkomst har fundet saa stor Tilslutning. Det maa vel 
ogsaa i ethvert Tilfælde indrømmes, at et eller andet Slægtskab 
mellem de to Bevægelser er sandsynligt; men det er aUigevel tvivl- 
somt, om Forholdet nødvendigvis maa forklares paa den Maade, 
som Zeller vil. Betydningsfuldt i denne Henseende er det, at 
Kronologien afgjort er hans Hypotese ugunstig, saaledes som det 
ses af de indgaaende Forhandlinger, der er førte om dette Spørgs- 
maal. I første Udgave af sin Philosophie der Griechen søgte han 
at ansætte Essæismens Fremkomst saa sent som muligt (i. Aar- 
hundrede f. Kr.) og samtidigt at datere Nypythagoræismen meget 
tidhgt, saaledes at de to Bevægelser begge kunde fremtræde som 
omtrent samtidige, parallele Udslag af den gamle orfisk-pythago- 
ræiske Tradition. Heroverfor gjorde imidlertid Ritschl (Theol. 
Jahrb. 1855, p. 317 ff.) gældende, dels at Josefos forudsætter Es- 
sæismens Eksistens omkring Midten af 2. Aarh. f. Kr., og dels at 
da Nigidius Figulus er et ret isoleret Fænomen, kan man ikke tale 
om en nypythagoræisk Filosofi før i i. Aarh. e. Kr.^) I en følgende 
Afhandling i Theol. Jahrb. 1856, p. 404 ff., indrømmede ZeUer da, 
at Essæismens relative Ælde var sandsynlig, men paa den anden Side 
pointerede han stærkere, at vel var Pythagoræismen som filosofisk 
Retning uddød i Løbet af 4. Aarhundrede, men i Forbindelse med 
de bacchisk-orfiske Mysterier eksisterede dens Praksis stadigt 
videre; Pythagoræernes vegetarianske Levevis og Orfikernes For- 
kastelse af Dyreofre er bevidnet fra senere Tider, og derfra var 



^) Cfr. et Udsagn af Seneca: Pythagorica illa invidiosa turbae scola praecep- 
torem non invenit (Nat. Quæst. VII 32 Gercke, p. 267, 8 f.). 
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altsaa stadig Indflydelse mulig. Desuden er Nypythagoræismen 
ældre, end Ritschl antager, idet den nemlig spores allerede ved 
Begyndelsen af i. Aarhundrede f. Kr. i et Skrift, hvorfra Aleksander 
Polyhistor paa Sullas Tid hentede de Diogenes VIII 24 &. meddelte 
Ekscerpter; for saa vidt kunde altsaa Essæismen og Nypythagoræis- 
men godt være saa nogenlunde samtidige Fænomener. Da ZeUer 
imidlertid senere (Z. w. Th. 1899, p. 206 &..) i Qohelet fandt antydet 
»die Denkweise, die sich im Essåismus zur Sekte verdichtet hat«, 
nødtes han til at ansætte denne Bevægelses Genesis paa jødisk 
Grund tidhgere end Aar 200, hvorved den altsaa ubetinget blev 
ældre end Nypythagoræismen, og det maatte derfor i endnu højere 
Grad end før være ham magtpaaliggende at kunne fremføre Bevis- 
materiale for Eksistensen af en med Essæismen analog Form af 
de oråske Mysteriesamfund i en meget tidUg Periode. Men hvad 
han i dette Øjemed har sammenstillet, virker ikke overbevisende. 
Ganske vist er det sikkert, at Pythagoræismen har staaet i nær 
Forbindelse med Orfikerne^), men naar Zeller mener, at »die Pytha- 
goreer bildeten eine Gemeinde von Mysten, welche sich durch das 
Zuriicktreten der wissenschaftUchen Thatigkeit mit den Orphikern 
ålteren Stils wieder méhr und mehr auf eine Linie gesteilt hatten, 
welche sich aber doch wohl noch immer dadurch vor ihnen aus- 
zeichneten, dass der von Pythagoras seinem Verein eingepflanzte 
Ernst des sittUch-rehgiosen Strebens bei ihnen kraftig genug war, 
nm von dem mannigfachen Aberglauben, an dem es der Schule 
auch in ihrer besten Zeit nicht gefehlt hat, nicht erstickt zu werden 
und sie vor dem wiisten Treiben und den triiben Speculationen 
zu bewahren, in welche die Orphiker der alexandrinischen Zeit 
vielfach geriethen« (p. 214), maa denne Formodning staa for hans 
egen Regning; thi af hans (p. 226 E,) anførte Kildemateriale frem- 
gaar det, atOrfikernes to Centraldogmer er Myten om Dionysos 
Zagreus, den af Titanerne sønderrevne, men af Zeus genfødte 
Guddom, der er et Symbol for Naturens Død om Vinteren og dens 
Opvaagnen til nyt Liv ved Foraarstide, samt Troen paa Sjæle- 
vandring, hvormed atter Forkastelse af Kødspiser og Forbudet 
mod at dræbe Dyr hænger sammen. Nu skal det orfiske Mysterie- 
væsen ganske vist i Slutningen af 4. og Begyndelsen af 3. Aar- 



1) Cfr. f. Eks. Klemens Aleks., Strom. I 21 (131, 5) Ståhlin II, p. 81, ir ff. 
og Diogenes VIII 8 Cobet, p, 306, 41 ff. 
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hundrede have taget et stort Opsving, hvilket Zeller vil slutte af 
den orfiskeTheogoni, »welche allen Anzeichen nach erst der helleni- 
stischen Periode angehort« (p. 227), idet den nemhg skal være en 
tidhgst i 3, Aarhundrede foretagen Bearbejdelse i stoisk-panteistisk 
Aand af det Skrift, som Platon, Aristoteles, Eudemos og Chrysippos 
kendte. Hvorvidt Beviset for denne Datering virkelig er lykkedes, 
faar staa hen; en Kapacitet som Th. Gomperz ansætter Theogonien 
langt tidhgere. Men selv om ogsaa Zeller skulde have Ret i sin 
Datering og deri, at en saadan Bearbejdelse forudsætter, at det 
orfiske Mysterievæsen dengang havde naa'^t et Højdepunkt, er 
der dog dermed ikke vundet meget for vor Sammenhæng; thi om 
selve de orfiske Lærdomme paa dette Tidspunkt ved vi kun yderst 
lidt. Den store Bacchanalieproces i Rom Aar 186 f. Kr. viser ganske 
vist, at Mysterierne ogsaa havde vundet Indgang i Verdenshoved- 
staden, men Deltagerne i disse Udskejelser har dog næppe haft 
meget tilfælles med Essæerne; og at der samtidig med denne 
Invasion i Rom har eksisteret en ædlere Retning, der har drevet 
Propaganda i Palæstina, kan ikke godtgøres. Efter ZeUers Op- 
fattelse (III 2, p; 299 ff.) skulde dens Indflydelse have gjort sig 
gældende dér under det ægjrptiske og syriske Herredømme; mellem 
det ægyptiske Hof og Palæstina fandt der nemlig en Uvlig For- 
bindelse Sted, og forud for Makkabæeropstanden ved vi om et 
betydeligt jødisk Parti, der var begejstret for græsk Kultur. Selv- 
følgelig var det muUgt, at orfisk-pythagoræiske Ideer da kunde 
være trængt ind ved samme Lejlighed, vel at mærke, hvis de paa 
dette Tidspunkt havde eksisteret under en saadan Form, at de 
besad Livskraft paa jødisk Grund. Men det er netop her, Beviset 
mangler. Græske Impulser i Palæstina kunde man desuden utvivl- 
somt lettest tænke sig formidlede over Aleksandria, og man maatte 
altsaa betragte Therapeuterne som Essæismens Forløbere, saaledes 
som ogsaa Zeller ganske konsekvent gjorde det i første Udgave 
af sit Hovedværk; senere iTheol. Jahrbi,^ 1856, p. 405 og 432 f., 
samt i de følgende Udgaver af Philosophie der Griechen fik han 
imidlertid et andet Syn paa Forholdet og saa nu i Therapeuterne 
det sekundære Fænomen; og heri har han sikkert Ret, men det 
betegner i Virkeligheden en Svækkelse af hans Position. 

Og hvis vi da sammenligner, hvad der er bevidnet om de orfisk- 
pythagoræiske Mysteriesamfund, med de essæiske Dogmer, viser det 
sig, at Overensstemmelserne kun er ubetydelige; de indskrænker sig i 
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Virkeligheden kun til Vegetarianisme og Forkastelse af Dyreofre; 
de nypythagoræiske Skrifter kommer nemlig ikke i Betragtning 
for den gamle Tid, fordi det, som før bemærket, er højst tvivlsomt, 
hvorvidt disse Idealer fra en langt senere Tid overhovedet nogen 
Sinde har haft historisk Virkelighed; med Hensyn til de pytha- 
goræiske Foreninger indrømmer Zeller selv, at »von den Einrich- 
tungen dieser Gesellschaft geben uns die spåteren Schilderungen 
kein glaubwiirdiges Bild« (I i, p. 326). Et enkelt Træk, som er os 
overleveret om de orfisk-pythagoræiske Myster, taler endogsaa 
direkte imod Slægtskab med Essæerne, Zeller anfører nemhg 
(III 2, p. 93) et hos Athenæos (IV 161) overleveret Citat af Alexis 
(4. Aarhundrede f. Kr.), hvor det hedder om disse Vismænd: 

'' édei S- VTTOjLitivai fj,tiiQoatTtav' Qvnov 
Qiyoc, aianfjv, OTvyvoTTjT, dXovalav, 

og dermed samstemmer Aristpfon hos Diogenes VIII 38 (Cobet, 
p. 213,28 f.): 

ovåek ccv VTtofAsivHS Tcov veonéqatv. 

Nu forstaar ganske vist Zeller selv ålovGia om Forkastelse af 
varme Bade og finder deri et Lighedspunkt med Essæerne, som jo 
badede \pvxQok våaoi] men alovGia indbefatter dog sik- 
kert i Almindelighed ogsaa Mangel af kolde Bade og udtrykker 
Smudsighed, UrenUghed overhovedet; det fremgaar — som Hilgen- 
feld (Z. w. Th. 1900, p. 184) med Rette bemærker — af Sammen- 
stUKngen med Smuds og Lus, Og er dette Meningen med åXovma, 
fremkommer der en saa fundamental Forskel fra de flere Gange 
daghgt badende Essæere, at den opvejer en hel Del andre Ligheds- 
punkter. Tidligere er det paavist, at Badepraksis netop var noget 
meget væsentligt for Essæismen; den kunde Pythagoræismen — 
med sin aXovGia —• ikke give Stødet til ; men dens Oprindelse maa 
søges andet Steds. Zeller opstiller de tre Alternativer, der kan 
tænkes til Forklaring af de faktiske Overensstemmelser mellem 
Essæere og Fythagoræere: »Wir haben mithin nur die Wahl, ent- 
weder den Essåismus vom Pythagoréismus abhångig zu machen, 
oder diesen von jenem, oder beide unabhångig von einander aus 
einer gemeinschaftlichen Quelle abzuleiten« (III 2, p. 372), Og med 
Rette afviser han det andet: at forklare de pythagoræiske Ejen- 
dommeligheder ud fra essæisk Indflydelse; det er en Mulighed, som 
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bl. a. Ritschl har antydet (Theol. Jahrb. 1855, p. 343 f.), men som 
er usandsynlig, alene fordi der indenfor Pythagoræismen næppe 
findes noget som helst specielt jødisk Træk, hvad man dog maatte 
vente, saafremt Retningen var fremstaaet nnder Indflydelse fra en 
jødisk Sekt. Det tredie Alternativ forkaster Zeller, fordi der ikke 
findes nogen os bekendt Bevægelse, hvorfra de fælles Ejendomme- 
ligheder kunde finde deres Forklaring. Men herimod maa indvendes, 
at dette Argument ikke kan være afgørende, da vor Viden om Da- 
tidens rehgiøse Strømninger er saa mangelfuld, at der meget vel 
kan have eksisteret fælles Faktorer for Essæisme ^og Pythagoræisme, 
som nu unddrager sig vort Kendskab; og paa Forhaand vilde en 
saadan Forklaring have Sandsynligheden for sig. Tilmed er det 
faktisk netop dette Alternativ, som ZeUer vælger; den Form for 
Pythagoræisme, som frembyder virkelige Ligheder med Essæismen, 
er jo nemhg Nypythagoræismen, men disse to Bevægelser kan kun 
betragtes som parallele Udslag af delvis fælles Faktorer; og nu skal 
ganske vist Udgangspunktet for begge ligge i den gamle orfisk- 
pythagoræiske Levevis, men om denne ved vi meget hdt; det er 
allerede tvivlsomt, hvor meget den i det hele taget betyder for det 
nypythagoræiske Systehi, og at de med Essæismen fælles Ejen- 
dommeligheder netop skulde stamme derfra, er ikke alene paa 
Grund af den før omtalte dkovaia en meget tvivlsom Antagelse, men 
de allerfleste af disse Træk er Hgesaa uforklarlige paa heUenisk 
Grund som paa jødisk. Det laa derfor i Virkeligheden nærmere 
at postulere, at de fælles Faktorer, som engang havde gjort sig 
gældende i Essæismen og Nj^ythagoræismen, maatte være ikke- 
græske. Zellers Indvending, at saadanne ikke lader sig paavise, kan 
som sagt ikke være afgørende paa Grund af vort mangelfulde Kend- 
skab til Datidens aandelige Rørelser; og tilmed er det ikke engang 
sikkert, at denne Forudsætning er rigtig; thi siden Aleksander den 
Stores Verdenserobring gik der en stadig Strøm af orientalske Fore- 
stillinger mod Vest, og umuligt var det ikke, at de fæUes essæiske 
og nypythagoræiske Ejendommeligheder kunde staa i Forbindelse 
dermed, og at vi saaledes virkelig formaaede at paavise den Be- 
vægelse, som Zeller vil se bort fra som en ganske ubekendt 
Størrelse* At undersøge, hvorvidt dette skulde være Tilfældet, er 
Opgaven for det følgende Afsnit; men vi holder os her udelukkende 
til Essæismen; den nypythagoræiske Filosofi er nemhg et saa 
kompliceret Fænomen, at dets Forhold til OrientaUsmen kræver 
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en særlig Undersøgelse, og vi kan se bort fra den, da det alene af 
kronologiske Grunde er saa godt som udelukket, at den skulde 
have formidlet den orientalske Indflydelse til Palæstina. Spørgs- 
maalet bliver da kun, om der i Orienten lader sig paavise Sam- 
fundsdannelser eller Religionsformer, som har væsentlige Træk 
fælles med Essæismen. 

§ 30. ORIENTALSK INDFLYDELSE. 

At det asketiske Moment hyppigt er traadt i Forgrunden, naar 
Talen var om Essæismen, er allerede tidligere berørt, og det kan 
derfor ikke forundre, at enkelte Forskere har villet nedlede Be- 
vægelsen fra Askesens Land j{«t' étox'^v, fra Indien, tilmed da 
adskillige andre af de essæiske Ejendommeligheder ogsaa har nære 
Paralleler indenfor Buddhismen. Som Repræsentant for en saadan 
Betragtning kan nævnes Hilgenfeld, der (i Z. w. Th. 1867, p. 104 ff.; 
cfr. Z. w. Th. 1868, p. 348 ff.) udkastede den Formodning, at de 
fire Klasser af Ordensmedlemmer samt Forkastelse af Salveolie, 
Kød og Vin, blodige Ofre, Ægteskab og Slaveri altsammen var 
Træk, hvori man turde spore buddhistisk Indflydelse. Nu er Lig- 
hederne ganske vist til Stede, i hvert Fald for nogle af de nævnte 
Punkters Vedkommende, men Vanskeligheden ligger i at paavise 
Muhgheden for, at buddhistiske Impulser overhovedet kan være 
naaet indenfor den palæstinensiske eller blot den hellenistiske 
Horisont paa det Tidspunkt, det her drejer sig om. Rigtignok 
hævder Hilgenfeld, at i 2. Aarhundrede f. Kr. »hat der Buddhismus 
gebliiht zu Alexandria, »der Hauptstadt des Javana Landes»« (Z. w. 
Th. 1867, p. 105; cfr. 1868, p. 351); men den Kildeberetning, hvor- 
paa han støtter denne Anskuelse, har han utvivlsomt misforstaaet. 
Det er en Meddelelse fra Mahawanso, som efter Turnours Over- 
sættelse findes gengivet hos Lightfoot (Ep. to the Coloss. ^^"*, p. 389), 
og hvori det fortælles, at da Kong Dutthagamini Aar 157 f. Kr. 
grundlagde Templet i Ruanwelli, overværedes denne Højtidelighed 
bl. a. af »30,000 priests from thé vicinity of Alasadda, the capital 
of the Yona country«; AJasadda kan imidlertid umuligt her for- 
staas om det ægyptiske Aleksandria, men maa betegne Kandahar 
eller en endnu østligere efter Aleksander den Store opkaldt By; 
saafremt en saadan kun var Hovedstad i den Indien nærmesthggende 
Provins af Jawana eller Jona Landet o: det græske Rige, kunde det 
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for en Hindu let tage sig ud, som om den var hele dettes Hoved- 
sæde; derom er saa godt som alle Forskere enige (se de hos Light- 
foot 1. c. nævnte Eksempler), ogsaa den Autoritet (Koppen, Die 
Religion des Buddha I, p. 193), hos hvem Hilgenfeld har fundet 
det paagældende Citat. I Vesten er da ogsaa Sporene af Berøring 
med Indien kun svage og sjældne. Hos Dion Chrysostomos (i. 
Aarhundrede e. Kr.) hedder det et Steds: oqco yccQ eycoys ov 
jLiovov "Ellrivag teccq vfjiv .... aAAa y,al BantQiovg r.ai Svi>v- 
'd-ag aal Jlsgoag mi 'Ivdcov rivag (Orat. XXXH 40 Arnim I, 
p. 278, 15 f£.); men hvis der overhovedet kan sluttes noget af en 
saadan retorisk Passus, bliver det i det højeste, at man af og til 
kunde se nogle, faa (r^vat) Indere i Aleksandria. Den fra For- 
tolkningen til I Kor. 13, 3 velkendte af Strabon (XV i, 73 Muller, 
p. 612) efter Nikolaos Damaskenos overleverede Beretning om 
Inderen, der til den græsk-romerske Verdens Forbavselse brændte 
sig selv levende i Athen, bekræfter ved den Opsigt, Begivenheden 
vakte, at Kendskabet til Indien i Romerriget kun var meget ringe; 
og af en anden Ytring hos Strabon (XV i, 4 Muller, p. 585, 19 ff.) 
fremgaar det tydeligt, at det kun var en sjælden Gang, man fra 
Ægypten naaede saa langt mod Øst. Og hvad specielt Buddhismen 
angaar, da er de Efterretninger, som foreligger derom i de nærmeste 
Aarhundreder efter Aleksander den Stores Erobringstog, saa f aa 
og ufuldstændige, at Impulser fra denne Religion til Occidenten 
i Virkeligheden er en højst usandsynlig Antagelse. Omkring Aar 
300 f. Kr. foretog Megasthenes som Seleukos Nikators Gesandt 
en Rejse til Indien, og i Skildringen af, hvad han der har set (ivåma), 
beskriver han ikke alene Brahmanerne, men ogsaa Buddhisterne, 
som han benævner ^aQ/Jccv£c; hans Meddelelser blev ekscerp- 
terede af Strabon (XV i, 59 f. Miiller, p. 606 f.), hvorfra de kendes, 
og senere af Klemens Aleksandrinus (Strom. I 15 [71, 5 ff.] Ståhlin 
II,p.45,26ff.). I det første Aarhundrede f. Kr. omtales Buddhisterne 
dernæst af Aleksander Polyhistor, hvis Udsagn vi har citeret hos 
Kyrillos (Contr. Julian. IV Migne P.G.LXXVI, col. 705); da han 
anvender Formen ^afiavaioi svarende til Pahformen sammana, 
medens Megasthenes' Benævnelse ^aQf4.av£Q gaar tilbage til 
Sanskrit sramana^), slutter man vel med Rette, at han har haft en 



^) Cfr. Muller, Fragm. Hist. Græc. II, p. 437. Lightfoots Forsøg (Ep. to the 
Coloss 190*, p. 391) paa at betvivle, at Aleksander har omtalt Sctfiavaioi, er vist- 
nok ubegrundet. 
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anden Kilde end Seleukos Nikators Gesandt. Endelig beretter 
Porfyrios (De abst. IV 17 Nauck, p.256, 10 ff.), at ém tmv naTS^av 
rjfiwv havde Bardesanes skildret de to Klasser af indiske Filo- 
soffer, Brahmanerne og Safxavaioi, paa Grundlag af Oplysninger, 
som han havde indhentet hos indiske Gesandter i Rom. Andre 
Meddelelser om Buddhismen haves ilike fra de tre Aarhundreder 
før og de tre efter vor Tidsregnings Begyndelse, ' og Resultatet 
bliver saaledes, at i Løbet af 600 Aar har — saa vidt vi kan se — 
kun tre Forfattere bragt selvstændige Notitser derom, og disse er 
indenfor det samme Tidsrum kun benyttet af fire andre; naar der 
desuden ses hen til Oplysningernes mangelfulde Art, maa det vist- 
nok erkendes, at i Forbindelsen mellem den hellenistiske Verden 
og Buddhismen synes at have været saa ringe, at en Paavirkning 
fra denne sidste paa det Tidspunkt, der her alene kommer i Be- 
tragtning, vistnok tør betegnes som højst usandsynlig. De Kri- 
terier, som van den Bergh van Eysingen (Indische Einfliisse auf 
evangehsche Erzåhlungen, p. 82 ff.) anfører for indisk Indflydelse 
overhovedet i Vesten, er ogsaa meget svage og tvivlsomme. Sik- 
kert er det, at man først i tredie Aarhundrede e. Kr. formaar at 
paavise indisk Legendestof i den kristelige Opbyggelsesliteratur; 
muUgvis kan dette være noget ældre; men derfra og helt tilbage 
til Tiden forud for vor Tidsregning er der dog et langt Spring. 
Det turde derfor være det forsigtigste her helt at lade Buddhismen 
ude af Betragtning. 

Ganske anderledes stiller Forholdet sig derimod med Hensyn 
til den iraniske Religion. I de før nævnte Afhandlinger havde 
Hilgenfeld ogsaa henvist til denne og godtgjort, at den Ugeledes 
rummede Analoga til en Række af de essæiske Ejendommeligheder. 
De persiske Magere gav sig saaledes af med Forudsigelser, og de 
var inddelte i tre Klasser: Herbeds (Lærlinge), Maubeds (Lærere) 
og Destur Maubeds (fuldendte Lærere, Præster) ; disse rqla yévtj 
er hos Porfyrios (De abstin. IV 16 Nauck, p. 353, 18 ff.) og Hiero- 
n3rmus (Adv. Jovin. II 14 Migne P. L. XXIII, coL, 317) bevidnede 
af Eubulos, som tillige meddeler, at den øverste Klasse afholder 
sig fra Kødspiser ; om Magerne hedder det fremdeles : tovtcov åé 
éGd-TJQ fiév Aei^x^' (Diogenes Lasrtios, Prooem. 7Cobet,p. 2, 39 f.), 
og deres Forkastelse af Ed er ligeledes et velkendt Træk; de essæiske 
Bade stemmer med den Ærbødighed, som man indenfor den par- 
sistiske Religion nærede for Vandet som det heUige. Element, og 
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Forkastelsen af blodige Ofre har ogsaa dér et Forbillede ligesom 
Soltilbedelse og Angsten for at besmitte Solens Straaler^). Bortset 
fra enkelte forunderlige Indfald som Sammenstillingen af Essæernes 
Bell. II 137 (8, 7) omtalte å^ivaQiov med den af Plinius Nat, Hist. 
XXXVI 19 (DetiefsenV, p. 182, 27)Magierne tillagte d^ivo/LiciVTsia 
var det af Hilgenfeld her fremdragne Materiale i Virkeligheden 
meget værdifuldt; men, som tidligere omtalt, opgav han uheldigvis 
temmelig hurtigt at søge Essæerproblemets Løsning ad den Vej 
for at anvende hele sin Energi paa at forsvare den aldeles haabløse 
Stammehypotese. Den eneste betydelige Repræsentant for An- 
skuelsen om et parsistisk Element i Essæismen var derfor en Tid 
lang Lightfoot, der med sit geniale Bhk indsaa, at dersom der 
overhovedet skulde være Tale om fremmed Indflydelse, var den 
iraniske Religion ubetinget den, der laa nærmest. For ham stod 
det fast, at »there are indeed abundant indications that Palestine 
was surrounded by Persian influences during this period, when 
the Persian empire was in abeyance« (Ep. to the Coloss. ^^^^, p. 387), 
og i denne Sammenhæng fremhævede han det værdifulde Synspunkt, 
at parsistisk Indflydelse ogsaa spores andetsteds indenfor den 
sen jødiske Litteratur; samtidig med Essæismens Fremkomst var 
det nemhg, »that the Zoroastrian demonology stamped itself so 
deeply on the apocryphal literature of the Jews themselves, which 
borrowed even the names of evil spirits^) from the Persians« (ib.). 
Det hermed paapegede Faktum er i VirkeUgheden af den aller- 
største Betydning; er det nemhg ubestridehgt, at der i den apo- 
kryfiske Literatur spores parsistiske rehgiøse ForestiUinger, er 
dermed jo givet, at saadanne maa have været virksomme indenfor 
visse Kredse i Palæstina, og man tør da regne med den MuHghed, 
at de samme ogsaa kan have været medvirkende til Essæersam- 
fundets Dannelse; yderhgere sandsynUgt bUver dette, naar der 
som før paavist, paa flere Omraader synes at være et vist Slægt- 
skab mellem de essæiske Lærdomme og de Ideer, der kommer til 
Orde i Apokryferne*). 



^) Hjemmel for de parsistiske Analoga finder Hilgenfeld hos Spiegel (Avesta 
II, Indledningen). 

2) 'AsfioSulog i Tob. 3, 8 og i^'Q'aji^ el. ■'i>i-t')2't25&^ ^ Talmud er den persiske 
aeschema daeva, saaledes som allerede Fr. Windischmann (Zoroastrische Studien, 
p. 138 ff.) har gjort opmærksom paa. 

3) Tilslutning har Lightfoot fundet hos Cheyne (E. B. II, col. 1399 f-)i og 
navnlig Bousset (Rel. des Judent. ^, p. 524 ff.) har ført hans Synspunkter videre. 
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Berøringspunkterne mellem den senjødiske og den iraniske 
Religion er nu ingenlunde indskrænkede til Dæmonologien alene, 
men de findes ogsaa paa adskillige andre Omraader, som f. Eks. 
det eschatologiske; og det tør betragtes som overvejende sand- 
sjnaligt, at der her foreligger Afhængighed paa jødisk Side. Ganske 
vist resulterer den Sammenligning, som N. Soderblom (La vie 
future d'aprés le mazdéisme, p. 301 f£.) har foretaget deri, at »rescha- 
tologié juive n'a pris au mazdéisme que quelques détails insigni- 
fiants, elle n'en a certainement pas été inspirée. Il n'y a qu'un 
point capital ou le judaisme a pu subir une certaine influence par 
le contact du mazdéisme, c'ést dans l'idée de la résurrection. Mais 
cette idée méme a une origine juive et s'est développée d'une 
maniére indépendante, sinon sans avoir été infiuencée, du moins 
sans av6ir empruntée« (p. 320 f.). Men det lader sig næppe nægte, 
at denne Forsker her har betonet Forskellene for stærkt og ladet 
de virkelig foreliggende Analogier træde for meget i Baggrunden; 
og alligevel nødes han dog til at gøre en betydningsfuld Koncession: 
»sinon sans avoir été infiuencée«. I den stærke Fremhævelse af den 
jødiske Eschatologis og Apokalyptiks rent israelitiske Herkomst 
er der selvfølgelig dét rigtige, at der indenfor Jødedommen i For- 
vejen eksisterede Tilknytninger for de nye Tanker, hvorved disses 
Indoptagelse overhovedet blev mulig; de var saa at sige til Stede 
som en Kim; men dette udelukker ikke, at Anledningen til, at 
denne kom til at spire, netop skyldtes Befrugtning fra den par- 
sistiske Tankeverden. At senjødiske Forestillinger overhovedet 
hyppigt har et saadant dobbelt Udspring, er med Rette blevet 
fremhævet af Erik Stave (tJber den Einfluss des Parsismus auf 
das Judenthum«, p. 125 og 279 f.), og med det heri hggende For- 
behold tør man sikkert betragte en meget betydelig Del af Apo- 
kryfernes Dogmatik som fremmed Gods, Renan bemærker (Hi- 
stoire du peuple dTsraél IV, p. 156), at »rinfluence de la Perse est 
la plus profonde qu' Israel ait subie«, og ved Boklens Sammen- 
stilHng (Die Verwandschaft der judisch-christUchen mit der Par- 
sischen Eschatologie) af en Række Paralleler til de jødiske Fore- 
stiUinger fra Avestahteraturen er denne Betragtning for Escha- 
tologiens Vedkommende blevet i høj Grad sandsynlig; det er da 
ogsaa lykkedes Bousset (Rel. des Judent.^, p. 577 ff.) overfor 
Soderbloms Standpunkt at godtgøre, at Analogierne er saa vidt- 
gaaende, at Slægtskab og Afhængighed paa adskillige Omraader 
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derved er bevist, saa godt som det efter Sagens Natur er muligt. 
Og dette Resultat kan ikke omstødes af de Forskelle, som jo unæg- 
teligt ogsaa findes imellem senjødiske og parsistiske Tankegange; 
thi først maa man tage i Betragtning, at de fremmede Ideer, som 
før bemærket, maatte have en Tilknytning indenfor den israe- 
litiske Religion; for saa vidt en saadan ikke fandtes, blev det nye 
enten slet ikke optaget, eller det optoges i en saa ændret Form og 
amalgameredes med helt andre Forestillinger, saaledes at det i 
sin jødiske Skikkelse overhovedet ikke blev til at kende igen. Og 
dernæst, naar der tales om parsistisk Indflydelse, skal der ikke 
derved uden videre tænkes paa Befrugtning fra den Tankeverden, 
der foreligger i Avesta^). Man kommer nemlig i saa Fald i Forlegen- 
hed med Hensyn til det Spørgsmåal, naar og hvor da en saa nær 
Berøring mellem Jøder og Persere, som Forestillingsfællesskabet 
forudsætter, kunde være kommet i Stand; fra Iran er der langt 
til Palæstina, og nogen videre direkte Forbindelse mellem disse to 
Lande synes ikke at have fundet Sted efter Aleksander den 
Stores Tid. 

Her er det imidlertid, at man i nyeste Tid er blevet opmærk- 
som paa et Fænomen af vidtrækkende Betydning for Forstaaelsen 
af de rehgiøse Forhold i Diadochrigerne, nemlig den Synkretisme 
af iraniske og babyloniske ForestiUinger, som maa være begyndt 
allerede i Achæmenidetiden, men som har fortsat sig under Aleksan- 
der og hans Efterfølgere. Hovedsædet for denne Proces var Eg- 
nene mellem Eufrat og Tigris' nedre Løb, specielt Babylon; og 
netop her fandtes siden Eksilet en meget betydningsfuld jødisk 
Menighed. Herfra udgik Restaurationen i Palæstina under Ezra 
og Nehemja i sidste Halvdel af 5. Aarhundrede, og herfra har 
den babyloniske Diaspora udbredt sig; fra Artaxerxes I's Tid 
(463—25) er der saaledes fundet jødiske Navne i Forretnings- 
dokumenter, udstedte i det babyloniske Nippur (K. A. T.^, p. 466 f.), 
og Josefos beretter (Ant. XII 148 [3, 4]) under Form af et Brev 
fra Antiochos den Store til Zeuxis, hans Feltherre, om, hvorledes 
denne Konge overførte 2,000 jødiske Familier fra Mesopotamien 
til Lydien og Frygien: såoi8V eig ra (pgovQta xai Tovg 
avayyMiOTarovg tottovq tæv ccno rijg MmoitotaiÅiag mi 



^) Det vilde derfor i denne Sammenhæng være af underordnet Betydning, om 
Darmesteters Datering af denne Literatur var rigtig — hvad den for øvrigt næppe 
er (cfr. Lehmann, Zarathustra I, p. 25 ff.). 
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Ba^vkovias 'lovdairov ohovg åiaxdiovg ovv éTttGMVt] fisr- 
ayaytXv. Senere hører vi, at da Hyrkan maatte flygte 
for Herodes, begav han sig til Babylon og blev . med Be- 
gejstring hyldet af de derboende Jøder. (Ant. XV 14 ff. [2,2]); 
fra de samme Egne stammede den berømte Lovlærer Hillel 
(J. E. VI, p. 397), og i den efterkristelige Tid rivaliserede Rab- 
binerne i Babylonien stærkt med deres Kolleger i de palæstinensiske 
Stæder (J. E. II, p. 404 f.). Disse Kendsgerninger vidner paa én 
Gang baade om den Betydning, som den jødiske Menighed i Babylon 
bestandig havde, og om den Forbindelse, den stadig bevarede 
med de palæstinensiske Brødre. Det er derfor rimeligt, at ad- 
skillige af Jøderne i det fjerne Østen har begivet sig til Moderlandet 
enten for at besøge Helligdommen og derefter vende tilbage eller 
for at følge de med Ezra (Ezr. 8, i if.) bortdragendes Eksempel og 
fæste varig Bopæl i Templets Nærhed; og det kan da ikke undre, 
om saadanne har bragt med til Palæstina fremmede ForestiUinger og 
Sædvaner, som de maaske mere eller mindre ubevidst havde til- 
egnet sig derude i deres Udlændighed. 

Og nu er det som sagt et Resultat af de nyeste Undersøgelser, 
at man netop i Babylon forefandt betydningsfulde Elementer af 
den parsistiske Religion. Allerede Anz havde (T. U. XV 4, p. 83 ff.) 
søgt at godtgøre, »dass es persische Ideen waren, die so anregend 
auf gewisse babylonische Kreise eingewirkt und dadurch die Geburt 
des Gnostizismus herbeigefiihrt haben« (p. 109); men det er dog 
først Cumont, der i sit berømte Værk om Mithrasreligionen har 
fremdraget det egentUge Bevismateriale for Teorien. Af stor Inter- 
esse er her en Ytring af Quintus Curtius Rufus, som i sin under 
Klaudius forfattede Historia Alexandri i Skildringen af Græker- 
kongens Indtog i Babylon bemærker: Magi deinde suo more carmen 
canenies, post hos Chaldaei, Babyloniorumque non vates modo, sed 
etiam ariifices cum fidibus sui genens ibant (V 3, 22 Zumpt, p. 167). 
Magi er Betegnelse for de parsistiske Præster, og vi faar altsaa 
at vide, at paa Aleksander den Stores Tid eksisterede et saadant 
Præstekollegium i Babylon ved Siden af den indfødte Gejstlighed: 
Chaldaei, ja dette synes endog at have haft Forrangen. Babylo- 
niske Magere omtales fremdeles under Diadocherne (Appian, Sy- 
riaca 58 Pariserudg., p. 203), og i Kejsertiden er det den ahninde- 
Uge Opfattelse, at Magernes Hjemsted overhovedet var Babylon. 
JambKchos fortæller saaledes om Pythagoras, at han 6ig Bcc^vXmva 
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uvrj^S-fj, uanet roiQ MayoiQ aa/aavotg aofjsvoi GvvdmTQiipae 
(Vit. Pyth. 19 Westermann, p. 19, 23 i), og Filostratos beretter 
ligeledes om sin Helt, at evgij/Lia tovq jLiayovg énoieho, ol Ba- 
Svhova mi Sovaa oixovot (Vit. Apollon. 1 18 Conybeare I, p. 48). 
Lukian lader Menippos, der forgæves har søgt Lykken hos Fi- 
losofferne, tage sin Tilflugt til Magien : xal fiol nors dtayQvrc- 
vovvTi TOVTOiv svsita bdo^ev ég Ba^vXwva éX&ovra åsTi&'^vcci 
Ttvog rm fiaycov rmv ZtoQoaarQOV ^ad-rirmv Kat diaåo^Giv 
(Menippus 6 Dindorf I, p. 162), og forudsætter altsaa ogsaa, at 
der i Babylon findes »Magere, Zoroasters Disciple og Arvtagere«; 
og endehg vidste Basihos af Kæsarea, at to xmv juayovdalcov 
éd-vog .... ånoimiv to italaiov ek t^c Ba^vXavlcig riiAiv 
éTtsiaaxd-évtoav (Ep, 258 [ad Epiphanium] Migne P. G. XXXII, 
col. 952). 

Paa en Sammensmeltning mellem parsistiak og babylonisk 
Rehgion tyder fremdeles de idehge Forvekslinger af Magi og Chal- 
daei, der forekommer hos græske Forfattere. Hippolyt har saaledes 
overleveret os et Udsagn af Aristoxenos (4. Aarhundrede f. Kr.) 
om, at TiQog Zaqarav rov Xaldaiov éKrilvd-évai, UvQ-ayogav 
(Phil. I 2 Duncker, p. 12, 57 f .) ; da det er meget nærhggende i Zaratos 
at se den samme Person, som Grækerne ellers kalder Zoroaster, 
altsaa den persiske Rehgionsstifter, foreligger følgelig her det 
højst ejendommehge Forhold, at denne er betegnet som X.akdatog. 
Utvivlsomt er imidlertid Forvekslingen ogsaa faldet adskillige 
Oldtidsforfattere for Brystet, og derfor indfører de ved Siden af 
Perseren ' Zoroaster undertiden tiUige en Kaldæer eller Assyrer 
Zaratos. Dette er saaledes Tilfældet med Klemens Aleksandrinus, 
der Strom. 1 1^ (69, 6) (Ståhliri II, p. 44, 5) nævner ZcoQodaTQtjv 
TOV Mdyov TOV IléQGijv og kort efter (70, i, p. 44, 8) talei: om 
ZuQaTm Trø 'AGGVQim, og med Porfyrios, der om Pythagoras 
beretter: tv tb Ba§vl^vi roig t dXXoig XaXåaioig ovvsyévsTO 
ual TiQog Zd^QttTOV åtfiuTo (Vit. Pyth. 12 Westermann, p. 89, 
53 f .), samt endelig med PHnius, der (Nat. Hist. XXX 2 Detlefsen IV, 
p. 254) udtrykkelig skelner imellem Perseren Zoroaster og Mederen 
Zaratos. Endnu flere Eksempler nævner Windischmann (Zoroastr. 
Studien, p. 261 ff.), som vil give de paagældende Hjemmelsmænd 
Ret og virkeHg betragte »Assyreren Zaratos« som en fra Zoroaster 
forskelHg Person; men baade den Omstændighed, at vi bortset 
fra Navnet ellers intet ved om en saadan, og den Vaklen i Over- 
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leveringen, der snart gør ham til Assyrer, snart til Kaldæer og 
snart til Meder og desuden gengiver Navnet paa mange forskellige 
Maader, er tydelige Vidnesbyrd om, at »Assyreren« kun er en 
Dobbeltgænger af den persiske Religionsstifter og alene frem- 
kommen, fordi senere Forfattere ikke kunde finde sig til Rette med, 
at han i deres Kilder var betegnet som »Kaldæer«. D.en kunstige 
Distinktion mellem Zaratos og Zoroaster kunde da i Oldtiden 
heller ikke trænge igennem. Ammianus MarcelUnus (XXIII 6, 32 
Clark, p. 316, 8ff.) bemærker om Vhio: cujus scientiae .... muUa 
ex Chaldaeorum arcanis Bactrianus addidit Zoroastres, deinde Hy- 
staspes rex -prudentissimus, Darei -pater; og senere bliver det al- 
mindeligt at tale om Zoroaster og Hystaspes som Kaldæernes Førere 
og dem, der har lært Babylonierne Astronomi^). Paa jødisk-gnostisk 
Grund finder den samme Forestilling et Udtryk deri, at Nimrod 
identificeres med Zoroaster^). 

Den udbredte Forveksling af Mager og Kaldæer, der ved 
Aristoxenos' Udsagn kan føres saa langt tilbage som til ca. 300 
f. Kr., og den dermed nær forbundne Anskuelse, som gør den per- 
siske ReKgionsstifter til Assyrer eller Babylonier, finder altsaa 
sin naturhgste Forklaring derved, at Zarathustras Religion var 
trængt ind i Assyrien og Babylonien, d. v. s. Egnene mellem 
Eufrat og Tigris eller nærmere bestemt den sydlige Del af disse; 
og der er adskillige andre Vidnesbyrd, der tyder i samme Retning. 
Naar Herodot 1 131 (Dindorf, p, 45, 37 ;ff.) i sin Skildring af Per- 
sernes Gudsdyrkelse bemærker STii^epad-fjitccai åé mi rfi Ov^ccvijj 
d^veiv, naQa re jIggvqUov ftad^ovTeg nat 'Aqa^mv' nakevGt 
åé 'Aggvqioi rrjv Acpgodhrjv MvUtxa, !dQå§ioi ås Jkhrra, 
nsQGtti ås Mkgav, er det vistnok berettiget deri at finde en An- 
tydning af, at ca. 450 f. Kr. kendtes en persisk Guddom, hvad 
enten det nu var Mithras eller — da Herodot rimeKgvis har gjort 
sig skyldig i en Forvekshng — snarere Anahita i Mesopotamien 



^) Udsagnene herom hos Bousset, Hauptprobl. der Gnosis, p. 376, efter Jack- 
son, Zoroaster, der ikke findes paa vore Bibliotheker. — Endog til Island naaede 
denne Anskuelse; i et (uægte) formåli til Snorra Edda, som ikke findes i Finnur Jons- 
sons Udg., men derimod i I>orleifur Jonssons (København 1875) hedder det nemlig 
(p. 5, 17 ff.) i Fortællingen om B a b e 1 staamet; »ok så, er fremstr var, hét Zoroastres; 
hånn hl6, fyrr enn hann grét, er hann kom i veroldina« (cfr. Fr. Focke, Weisheit 
Salomos, p. 127). 

2) Hom. IX 4: Ns^QcoS .... ov ol "EXXrjveg Zcoqougtqujv xgoørjyoQSvisav; 
cfr. Rec. IV 27 og I 30 samt Boussets interessante Ekskurs i Hauptprobl. der 
Gnosis, p. 369 ff. 
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og de endnu vestligere Landskaber; saafremt der virkelig ligger 
en Realitet til Grund for Meddelelsen, maa nemlig det genetiske 
Forhold mellem de analoge Religjonsytringer efter al Sandsynlig- 
hed være det modsatte af, hvad den græske Opdagelsesrejsende 
og Historiker antager^); og et Aarhundrede senere hører vi i hvert 
Fald om en ivrig Propaganda for den persiske Anahita i disse Egne 
i det af Klemens Aleksandrinus overleverede Udsagn af Berossos 
om Perserkongen Artaxerxes III Ochos (362—38) : og izQatog tiJq 
j((pQoåiTtjg Avahiåog ro dyaXfia dvaoTTjaag év JBa^vXævt 
zai ^ovGOtg nai 'Ex^aravoig UsQaaig mi BaKTQoig xal 
Ja/uaano) mi Sågdeaiv vnédsi^e aé§HV (Protrept. V [65, 3] 
StåhUn I, p. 50, 3 ff.). Dertil kommer saa desuden den Omstændig- 
hed, at da Babylon var Perserkongens Vinterresidens, maatte 
Byen alene af den Grund naturhgt bhve et af de ypperste Til- 
holdssteder for Magerne og deres Ideer; og disse var tilmed i Be- 
siddelse af stor Levedygtighed; thi fra Babylonien fortsatte de 
tidHgt deres Vandring Vest paa, saaledes at BasiUos fra det kappa- 
dokiske Kæsaræa kunde bemærke, at de »i gamle Dage fra Babylon 
havde fundet Indgang hos os«, hvilken Notits yderhgere bekræftes 
ved et Udsagn af Strabon^), og Bardesanes kender endog fiayov- 
aaiot i Frygien og Galatien^). ' 

Den Parsisme, som man mødte i Babylon, og som derfra 
fortsatte sin Vandring til Middelhavslandene, var imidlertid, som 
før bemærket, ikke Zarathustras Lære i dens Renhed; siden den 
udgik fra sit Hjemland, var den undergaaet forskellige Modi- 
fikationer, og navnhg havde den indoptaget i sig og assimileret 
sig med et meget stærkt babylonisk Element. Det var i og for 
sig en naturlig Udvikhng, der fremkom som Følge af, at de to 
Religioners Repræsentanter kom til at. leve Side om Side i en af 
Rigets Residensstæder. De persiske Konger var desuden meget 
tolerante overfor de undertvungne Folks Gudsdyrkelse; Kile- 
indskrifterne viser saaledes, at Kyros har udgivet sig for en Djnrker 



1) Oldenbergs Hypotese (Rel. des Veda, p. 185 ff.), hvorefter Herodot skulde 
have Ret, og Mithras virkelig opriadelig have haft hjemme hos den akkadiske eller 
semitiske Befolkning i Babylonien, nemlig som identisk med Solen, er næppe sand- 
synlig; cfr. Cimiont I, p. 224. 

*) åv Ss ry KccrniaSoKiix (noXv ydq satt zo råv Mayav qpv^ov, oV «ci 
nvQCCi&ot HaXovvvac nolla ds xai z&v n(()6iv.m &£a>v Isga) oiSs iiaxaiQa 
9vov6t «. T. L {XV 3, 15 Miiller, p. 624, 8 ff.). 

^) J| cov ftoi (is%QL vvv noXXol év Mrj8i<x nal év Alyvnra y.al év ^qV' 
yia «ai iv rcclcttia (Eusebios, Præp. evang. VI 10, 9 Heinichen I, p. 290). 
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af Bel-Merodach og Nebo, og at Kambyses har ofret til dem^); 
ja efter et Udsagn af Nikolaos Damaskenos skal Perserkongen i 
Anledning af en Drøm have raadspurgt tovg év Ba^vlmt XaX- 
åaiovQ (Muller, Fragm. Hist. Græc. III, p. 399). Resultater af 
den derved begunstigede Synkretisme foreligger da heller ikke 
alene i den før omtalte almindelige Forveksling af Ealdæere og 
Magere og i de talrige Traditioner om Zoroaster som en Baby- 
lonier eller Assyrer, men de ytrer sig fremdeles i en vidtgaaende 
Identifikation af de to ReHgioners Guddomme: »Ahura-Mazda 
fut confondu avec Bel, qui regne sur le ciel, Anåhita fut assimilée 
å Ishtar, qui préside å la planéte Venus, et Mithra devint le Soleil 
Shamash« (Cumont I, p. 231}. Og navnhg har vi Vidnesbyrd om 
denne Proces i to Religionsformer, hvortil vi desværre nu kun 
besidder ét meget mangelfuldt Kendskab, men som ikke desto 
mindre er af den allerstørste Interesse, nemlig Mithrasrehgionen 
og Mandæismen^). 

»Le mazdéisme des Perses en s'unissant a l'astrolåtrie chal- 
déenne a produit le mithriacisme«, siger Cumont (I, p. 8), og efter 
hans epokegørende Værk tør det betragtes som sikkert, at det er 
disse to orientalske Rehgioner, . der har afgivet Grundelementerne 
til den Gudsdyrkelse, som efterhaanden fandt Vej til Romerrigets 
fjerneste Egne og i et Par Aarhundreder var den begyndende 
Kristendoms farligste Modstander. For den persiske Rehgions 
Vedkommende skulde Slægtskabsforholdet synes indlysende, idet 
Mithras jo er Navnet paa den iraniske Solguddom; men alligevel 
har man tidligere hyppigt været tilbøjelig til at betragte den 
orientalske Islæt som noget forholdsvis underordnet i Sammen- 
ligning med den Udviklingsproces, som Mithrasmysterierne har 
undergaaet paa græsk-romersk Grund^). Heroverfor fremhæver 
imidlertid Cumont, at det ikke kan være tvivlsomt »qu* au moment 



^) Se Jeremias i Roschers Lex. der Myth. II 2, col. 2351. 

^) En endnt senere Udløber af den babyloniske Religion har vi i de harraniske 
Sabiere, om hvilke Chwolsohn (Die Ssabier imd der Ssabismus) har samlet de nu 
eksisterende Efterretninger; disse findes fortrinsvis hos muhammedanske Forfattere, 
hvad der naturligvis i ikke ringe Grad forringer deres historiske Paalidelighed; alt 
drejer sig her om Astrologi, medens parsistisk Islæt kun mærkes svagt; i det følgende, 
vil vi dog af og til — med Forbehold — gøre Brug af de Analogier, som deri 
foreligger. 

3) Cfr. saaledes Darmesteter i hans Oversættelse af Avesta (Annales du Musée 
Guimet XXII, p. 443): »L'étude de ses transformations et de son action appartient 
å l'histoire religieuse de l'Occident plus qu'å celle du Zoroastrisme ou de la Perse«^ 
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OU les mystéres de Mithra pénétrérent dans le monde latin, ce 
fut une religion entiérement développée dont les dogmes et les 
rites étaient fixes par une tradition séculaire« (I, p. 7), et Syns- 
punkt, som bl. a. ogsaa Dieterich (Kleine Schrilten, p. 255) god- 
kender. At der i Mithrasreligionen findes ikke faa Uoverensstem- 
melser med Zarathustras Lære, saaledes som vi kender den fra 
Avesta, kan ikke rokke ved denne Kendsgerning; thi under Achæme- 
niderne var der ikke den Ensartethed med Hensyn til Lære og 
Ritus, som Tilfældet senere blev indenfor den parsistiske Religion; 
der forudsættes i Avesta talrige Sekter (E. Wilhelm i Z. D. M. G. 
1890, p. 144 ff.), og selve denne hellige Bog var oprindehg kun 
»le catéchisme d'une minorité et non le code de lois de l'empire 
perse« (Bréal, Journal des Savants 1894, p. 154), Man vil derfor 
være berettiget til i den gamle persiske Rehgion at antage ad- 
skillige andre ForestilUnger og Sædvaner end dem, vi har bevidnet 
i Avestaliteraturen. Og nu viser det sig netop, at de ganske 
vist kun højst ufuldkomne Oplysninger, som Indskrifter og Efter- 
retninger hos græske Forfattere giver os om den Religionsform,, 
der var den herskende ved Kyros' og hans Efterfølgeres Hof,, 
paa adskillige Punkter er nærmere beslægtet med Mithråsdyrkemes 
Anskuelser end Avestas Teologi; men paa den anden Side er der 
mellem disse to reHgiøse Systemer alligevel saa mange Berørings- 
punkter og Overensstemmelser, at de nødvendigvis maa betragtes 
som to Skud paa den gamle persiske Rehgions fæUes Stamme. 
Træffende bemærker Cumont om dette Forhold: »il ne faut pas 
chercher dans l'Avesta Tarchétype des idées qui ont eu cours 
dans le mithriacisme: celui-ci s'est développé en dehors de la 
secte OU tribu iranienne dont l'Avesta était la bible, et n'a point 
subi l'influence du systéme dogmatique qu'il expose. Mais il n'en 
est pas moins vrai que les écrits zends ou pehlvis nous ont transmis 
le souvenir d'une foule de conceptions, de mythes et de pratiques 
empruntés å la vieille rehgion de l'Iran, et qui s'étaient également 
conservés, peut-étre sous une forme peu différente, dans le culte 
propage en Occident« (I, p. 72). 

Og paa samme Maade er det aabenbart, at der i MithrasreH- 
gionen ogsaa gør sig et babylonisk Element gældende. Fordi de 
fleste Kileindskrifter skriver sig fra en Tid, der hgger mindst et 
Aartusende forud for vor Æra, er man hyppigt tilbøjehg til at 
betragte den babyloniske Rehgion som et Fænomen, der ganske 
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havde ophørt med at eksistere paa det Tidspunkt, der her kommer 
i Betragtning; men dette er i Virkeligheden en urigtig Opfattelse. 
Vi kender nu Indskrifter, der godtgør, at det babylonisk-assyriske 
Sprog har levet videre i det mindste til langt ned i, det første før- 
kristelige Aarhundrede^); og at det samme har været Tilfældet 
med den babyloniske Religion, fremgaar ikke blot af de i disse 
Tekster forekommende Personnavne, der ofte indeholder Benævnel- 
serne paa de gamle Guddomme, men vi har tilHge rehgiøse Tekster 
fra dette Tidsrum; en Bøn til Gudinden IHar er saaledes dateret 
til den seleucidiske Æras Aar 226 (o: 86 f. Kr.)^). Selvfølgehg 
har ReHgionen i de mange Aarhundreder gennemløbet en lang 
Udvikhngsproces, og vi formaar desværre ikke i det enkelte at 
angive, hvilke Forandringer den derved er undergaaet; men utvivl- 
somt har^ dog Anz Ret, naar han (T. U. XV 4, p. 64 ff .) formoder, 
at Astrologi og Magi har været blandt de Elementer, der fra de 
gamle Tider har levet videre lige til det sidste. Nu spillede netop 
astrologiske Spekulationer en meget betydehg Rolle i Mithras- 
reHgionen, hvorom et tilstrækkeligt Vidnesbj^rd forehgger i Kelsos' 
bekendte Meddelelse om det i Mysterierne almindelige Symbol: 
en itUfiai éTTanvloc, med de enkelte Porte hver især af forskellige 
MetaUer og en af de syv Planetguddomme som Vogter (C, Cels. 
VI 22 Koetschau II, p, 92, 6if.); og netop denne Forestilhngs 
babyloniske Herkomst lader sig med stor Sandsynlighed godtgøre 
(Anz, anf. Skr., p. 78 ff.; Cumont I, p. 38 f.), ligesom i det hele 
den Dyrkelse af Planeterne og Dyrekredsens Stjernebilleder, som 
en stor Mængde af de fundne Mithrasmonumenter fortæller om 
(Cumont I, p. 109 ff.), tydeligt viser hen til det gamle Kaldæas 
Rehgion; sammesteds maa man sikkert ogsaa søge Oprindelsen 
til den paa astrologiske Forestillinger hvilende fatalistiske Skæbne- 
tro, som var den avestiske Mazdaisme fuldstændig fremmed (Cu- 
mont I, p. 120, 301), og endeUg spiller Magien, som jo fra gammel 
Tid i Babylonien havde haft nogle af sine mest ivrige Udøvere, 
for Mithrasdyrkerne en meget betydelig Rolle (cfr. Cumont I, p. 36 £E., 
301 f. og især det II, p. 20 anførte Udsagn af Julian, Orat. V). Mithras- 



1) Cfr. Strassmaier i Zeitscbrift fiir Assyriologie 1888, p. 129 ff., Epping og 
Strassmaier i Zeitscbrift fiir Assyriologie 1890, p. 341 ff;, og 1892, p. 220 ff., samt 
endelig Gutbrod i samme Tidsskrift. 1891, p. 26 ff. 

2j Cfr. George Reisner, Sumerisch-babyloniscbe Hymnen nach Thontafeln 
griechischer Zeit, p. XIV, og Anz T. U. XV 4, p. 60. 
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mysterierne er da »les héritiers directs du mazdéisme, tel qu'il 
était pratiqué a Babylone sous les demiers rois Achéménides« 
(Cumont I, p. Il), eller som man maaske kort kunde udtrykke 
det: Parsisme med babylonisk Islæt. 

Men Synkretismen i Babylonien rummede mange Muligheder, 
og paa det modsatte Alternativ: babylonisk Religion med iranisk 
Islæt har vi ogsaa et Eksempel, nemlig i Mandæismen. Navnlig 
ved Brandts Undersøgelser er det godtgjort, at der her utvivlsomt 
foreligger en sen Udløber af den gamle babyloniske Religion. De 
mytologiske Spekulationer har ganske vist i Tidens Løb gennem- 
gaaet mange Forvandlinger, og Elementer af vidt forskellig Her- 
komst er blevet indoptagne deri; men alligevel skinner dog netop 
i den mandæiske Mytologi det gammelbabyloniske Grundlag igen- 
nem (cfr. Brandt, Mand. Rel, p. 182 ff.). Skildringen af Hibil- 
Ziwas Rejse til Underverdenen i 8. Traktat af højre Genza (oversat i 
Mand. Schrift., p. 137 ff.) gaar saaledes øjensynlig tilbage til Istars, 
og de »mørke Vande« i Underverdenen, hvorom der hyppigt er 
Tale, modsvarer den babyloniske Forestilling om Tiamat; Myten 
om Marduks Kamp med dette Uhyre kender Mandæerne som 
Hibil-Ziwas Kamp med Krun (Mand. Schrift., p. 150 ff.), og i deres 
Lærdomme spores hgeledes en Række af de Traditioner, der knyt- 
tede sig til Eas Kultus i Eridu, ogsaa kendt fra Berossos' Meddelelser 
om ^Jlccvvi]g (cfr. K. A. T. 3, p. 358 ff., Anz, T. U. XV 4, p. 100 ff., 
og Brandt, Mand. Rel., p. 184 ff.). De beskæftigede sig desuden 
ivrigt med Astrologi, Babyloniernes gamle Kunst (Mand. Rel., 
p. 116), og deres hellige Sprog er »wie schon Chwolsohn flir wahr- 
scheinlich hielt (Ssabier I, 22) und Noldeke iiber jeden Zweifel 
erhoben hat, keine andere als die, welche von Alters in dem 
untern Babylonien gesprochen wurde« (Mand. Rel., p. 72). 

Men ved Siden af det babyloniske Grundlag er de senere 
indkomne Elementer af den persiske Rehgion heUer ikke til at 
tage Fejl af. Modsætningen mellem godt og ondt udtrykker Man- 
dæismen saaledes ved en skarp Dualisme meUem Lys og Mørke, 
hvad de omfattende Spekulationer om »Lyskongen«, 5<DbN13 
NniniT (i<^&<-^) tilsi (cfr. Mand. Rel., p. 39 ff.), tilstrækkeligt 
godtgør; og den mandæiske Eschatologi frembyder ligeledes store 
Lighedspunkter med den iraniske, saaledes som det for et enkelt 
Punkts Vedkommende (Sjælens Skæbne efter Døden) træffende er 
eftervist af Brandt (J. pr. Th. 1892, p. 405 :ff. og 575 ff.) og Bousset 

22 
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(Arch. f. Rel. igoi, p. 155 ff.). Dajwa = pers. daeva forekommer 
som Benævnelse for Dæmoner, og Mambuha og Pehta, den hellige 
Spise, svarer til Haoma og Daruns (Mand. Rel., p. 43 og 203). 
Et ejendommeligt Vidnesbyrd om den persiske Religions Ind- 
flydelse foreligger endvidere deri, at de gamle babyloniske Planet- 
guddomme i den mandæiske bnosis fremtræder som dæmoniske, 
djævelske Væsener (ofr, den udførlige Redegørelse derfor hos Bousset, 
Hauptprobl. der Gnosis, p. 27 ff.); det er jo nemlig et velkendt 
religionshistorisk Fænomen, at naar et teologisk System besejres 
af og indoptages i et andet, da bliver det besejredes Guddomme 
degraderede til Dæmoner; som den nye, sejrrigt fremtrængende 
Bevægelse kan vel her kun Parsismen komme i Betragtning, og 
interessant er det i øvrigt, at der ogsaa i de seneste Lag af denne 
selv findes Spor af Dæmonisering af Planetguddommene (Bousset, 
Hauptprobl. der Gnosis, p. 41 ff,). At den persiske Religion der- 
imod kun skulde have udøvet sin Indflydelse paa Mandæismen 
formidlet gennem Jødedommen, saaledes som Wellhausen i en 
Anmeldelse af Brandts Bog (Deutsche Literaturzeitung 1890, 
col. 1497 ff.) er tilbøjelig til at antage, tør vistnok betragtes som 
udelukket; dels indeholder det mandæiske System langt fl'ere 
iraniske ForestiUinger end Jødedommen, og dels har de fælles 
ingenlunde i den mandæiske Form noget jødisk Præg; vel bar 
Mandæismen gjort en hel Del Laan ogsaa hos den gammeltesta- 
mentlige Rehgion, men dette kan selvfølgelig ikke bevise, at man 
udelukkende har øst af denne Kilde; tværtimod var Optagelsen 
af adskilligt bibelsk Stof en ganske naturlig Ting i Betragtning 
af den RoUe, som den jødiske Menighed havde spillet i Babylon 
lige siden Eksilet; men der var jo ogsaa dér andre religiøse Strøm- 
ninger, som Mandæerne kunde modtage Impulser fra. En Del af 
de gammeltestamentlige Bestanddele er efter al Sandsynlighed 
desuden først optaget gennem Kristendommens Formidling og 
hører saaledes til de yngre Lag i den mandæiske Overlevering; 
thi med Rette har sikkert Brandt (Majid, Rel., p. 132 ff.) udskilt 
de kristelige Elementer og henført dem til et senere Tidspunkt 
af Sektens Udviklingshistorie; naar Mandæerne selv betragter sig 
som Disciple af Johannes den Døber og kalder sig Nasoraje, 
betyder dette nemlig ikke, at de i Virkeligheden er Efter- 
kommere af en kristen Sekt; men det beror kun paa senere 
Fiktioner, der intet har med den historiske Virkelighed at gøre. 
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»Nicht zu denken ist nach nåherer Erforschung und priif ender 
Vergleichung der Mandåerlehre an eine Abkunft der Mandåer aus 
Palåstina und an eine jiidische oder christliche Basis der Lehre« 
(Kessler, R. E. XII, p. 179); Oprindelsen maa søges andetsteds, 
og i den Henseende gælder, at det mandæiske System »eine Misch- 
bildung ist, die neben betråchtlicher Beinfiiissung durch die baby- 
lonische Religion auch starke Spuren persischen Einflusses zeigt« 
(Bousset, Arch, f. Rel. 1901, p. 229). 

Tør det da saaledes betragtes som bevist, at Babylon og i det 
hele Mesopotamien har været Sædet for en omfattende Sammen- 
smeltningsproces af persiske og babyloniske Religionselementer, 
og er det endvidere sandsynligt, at der har været en ret livlig For- 
bindelse eller i hvert Fald Samkvem imellem Jøderne dér og deres 
Landsmænd i Palæstina, opstaar naturligt det Spørgsmaal, om 
ikke Oprindelsen til Essæismens gaadefulde Fremtoning skulde 
søges i disse orientalske Egne. I Virkeligheden er dette vistnok 
højst sandsynhgt, men noget absolut tvingende Bevis derfor er 
det vanskeligt at føre, fordi vi kun ved, at Synkretismen har fundet 
Sted i Babylon, ikke derimod noget nærmere om, hvorledes dens 
Resultater dér saa ud i de nærmeste tre Aarhundreder f. Kr., ud 
over hvad vi kan slutte os til, dels ved at søge tilbage til Forud- 
sætningerne for Mithrasmysterier og Mandæisme, og dels ved at 
regne med en videre Udvikling af de gamle persiske og babyloniske 
Religioner, og en saadan Fremgangsmaade giver naturligvis ikke 
noget særlig sikkert Grundlag. Et ikke uvigtigt Moment er det 
dog, at de ældste Efterretninger om egentlige Mithrasmysterier og 
rimeligvis ogsaa de ældste os bekendte Bestanddele af Mandæismen 
kan føres tilbage til det samme Tidsrum, hvori Essæismen, saa 
vidt vi skønner, er fremtraadt i Palæstina. 

Hvad Mithrasreligionens Alder angaar, har vi først det interes- 
sante Vidnesbyrd hos Plutarch, der om de kihkiske Sørøvere, som 
Pompejus overvandt Aar 67 f. Kr., beretter: is'vag åé d-voiag å'd-vov 
avToi Tccg év 'Olvfiitm mi teXeTag rivag anoQ^'^rovg étéXovv, 
m ri rov MiS^QOV mi fiSXQt åsvQo åictam^erai ^atadeixd^eha 
nqoreQOv vn éHsivcov (Vit. Pomp. 24, sDoehner II, p. 752, 45 ff.); 
dernæst tyder den Indskrift, som Kong Antiochos af Kommagene 
(69—34 f. Kr.) satte paa Templet i Nemrud Dagh (se Cumont II, 
p. 89 fi, og 187 ff .), paa, at ogsaa han har været Mithrasdyrker; og 
endelig er der i Rhodandos i Kappadocien fundet en Ugeledes før- 

22* 
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kristelig Indskrift, hvor det om en oTQCCTtiyog med et persisk Navn 
hedder sfidyåvas Mid-qr] (Grégoire, Academie des inscript, et belles- 
lettres, comptes rendus 1908, p. 440). Vi har altsaa Mithrasmy- 
sterierne bevidnet paa den lilieasiatiske Halvø i første Aarhundrede 
f. Kr., o: samtidig med at Essæismen dukkede op i Palæstina. At 
Mysterierne først skulde være fremkomne i Lilleasien, som Carl 
Clemen (Einfiuss der Mysterienrel., p. 10) antager, er vel næppe 
sandsynligt, naar det kan godtgøres, at de religiøse Elementer, 
som deri spillede Hovedrollen, er komne fra Babylon. Clemen's 
Argumentation: »entstanden werden sie nicht in Persien sein (dénn 
da war dazu wenigstens in achåmenidischer Zeit keine Veranlassung) 
sondern in Kleinasien«, betyder da heller ikke meget; thi rent bortset 
fra, at det er vanskeligt at afgøre, hvorvidt der i Achæmenidetiden 
fandtes tilstrækkelig »Foranledning«, er der jo ingen, der tænker 
påa, at de skulde have udviklet sig i Persien, men derimod vel i 
Babylonien. At Mithrasreligionen først paa hellenistisk Grund 
skulde have antaget Karakteren af en Mysteriekult, er ogsaa et 
Postulat, som næppe lader sig retfærdiggøre (cfr. senere). 

Med Hensyn til Mandæismens Alder er vi udelukkende henvist 
til Formodninger; de ældste Bestanddele af Genza, Sektens hellige 
Skrift, gaar nemlig i deres nuværende Skikkelse kun tilbage til 
Tidsrummet mellem 650 og 900 e. Kr. (Noldeke, Mand. Gram., 
p. XXn), men utvivlsomt er de fremkomne ved en Bearbejdelse 
af langt ældre Haandskrifter; og da Redaktorernes Virksomhed 
nærmest kun har bestaaet i at samle og bevare saa meget som 
muligt af de forskellige eksisterende religiøse Tekster, idet man 
ligesom ved Koranens TilbMvelse intet Hensyn tog til Kronologi 
og Sammenhæng, lader der sig i den mandæiske Literatur udskille 
forskellige Lag af Overleveringen; i de ældste af disse mærkes der 
intet Spor af kristelig Paavirkning, og det ligger da nær at datere 
deres Tilblivelse til Tiden forud for Sektens Berøring med Kristen- 
dommen. Nu er det ganske vist ikke let at bestemine, naar denne 
Religion er kommen til de mesopotamiske Egne; ^fter Konstantins 
Tid udbredte den sig med stor Kraft, , men allerede i andet Aar- 
hundrede har der vel eksisteret smaa" kristne Menigheder (ChWol- 
sohn, Ssabier I, p. 446 f.); saafremt de omtalte Bestanddele af 
Genza er ældre,føres vi altsaa med Brandt (Mand. Schrift., p. XH) 
til den Antagelse, at allerede omkring vor Tidsregnings Begyndelse 
havde den Sammenblanding af babyloniske, persiske og jødiske 
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Forestillinger, som den mandæiske Gnosis i dens ældste Skikkelse 
repræsenterer, fundet betydelig Udbredelse i Babylonien og til- 
grænsende Egne. 

Søger vi nu i disse Omgivelser efter Analoga til, hvad vi i det 
foregaaende Afsnit har bestemt som de mest karakteristiske essæiske 
Ejendommeligheder, vil det vise sig, at der lader sig paapege en 
Række betydningsfulde Overensstemmelser. Et af de mest frem- 
trædende Træk indenfor Mithrasreligionen var de syv Grader eller 
Klasser, hvori Mysterne var inddelte. Vi har hos Hieronymus 
(Ep. 107, 2 [ad Lætam] Hilberg II, p. 292, 5 f.) overleveret Navnene 
paa disse, nemlig: Corax, Cryphius, Miles, Leo, Perses, Heliodromus, 
Pater; men et Udsagn hos Porfyrios (De abstin. IV 16 Nauck, 
p. 254, 5 ff.; cfr. Cumont. II, p. 42) og et Par Indskrifter (Cumont 
II, p. 172 f .) kunde ganske vist tyde paa, at man maaske i Orienten 
har anvendt andre Benævnelser. Under alle Omstændigheder 
avancerede Mithrasmysten i en saadan bestemt Rækkefølge lige- 
som Essæerne nard xqovov t^s ccoxi^ascoQi efter i nogen Tid 
at have været »Ravn« blev han altsaa forfremmet til de »skjultes« 
Grad, hvorefter han blev »Soldat« o. s. v. En meget interessant Om- 
stændighed ved den mithriske Klasseinddeling fremgaar yderligere 
af en Passus i det før nævnte Porfyriossted, hvor det hedder : mq 
Tovg fisv fi€Tsxovrag rmv avTmv 6qyi(ov fivarag h'ovrag ««- 
Xtiv, rug ås yvvahag haivagt TOvg ås VTtfjQ^TOVVTag aoQaaag. 
Det siges 30 nemlig her, at kun de Medlemmer, som havde naaet 
»Løvems Grad, var virkelige Deltagere i Mysterierne {fi6téxovT(c), 
hvorimod de tre første Trin dannede en Slags Noviciat, VTitjQi- 
Tovvteg. Har vi nu haft Ret i den ovenfor fremsatte For- 
modning, at de fire Essæergrader skal søges blandt de virkelige 
Medlemmer af Samfundet, og at det treaarige Noviciat viser hen 
til tre Trin paa det forberedende Stadium, er Overensstemmelsen 
mellem de to Mysterieordener paa dette Punkt iøjnefaldende. 
Maaske er det heller ikke helt tilfældigt, at Filon fremhæver, at 
indenfor Therapeutsamfundet er det de unge Medlemmer, som 
tjener {vTiovgysiv), medens de ældre er at betragte som natéQeg, 
Dette sidste var netop Navnet paa den højeste mithriske Mysterie- 
grad, men da denne Betegnelse er laant »aux thiases grecs, ou 
cette appellation honorifique est fréquente pour designer les direc- 
teurs de la communauté« (Cumont I, p. 317), og altsaa muhgvis 
er et specielt occidentalt Fænomen, tør man ikke lægge synderhg 
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Vægt derpaa; Navnene paa de syv Grader kan jo, som før antydet, 
have været noget forskellige i Østen og Vesten. 

Hvorvidt der har eksisteret Bestemmelser om, at Mithras- 
mysterne skulde blive staaende et bestemt Tidsrum paa ethvert 
Trin af Rangstigen, før de kunde rykke op paa det næste, saaledes 
som Tilfældet var med Noviceklasserne hos Essæerne, ved vi des- 
værre ikke. Imidlertid er »Løve((-Graden den, som er hyppigst 
omtalt paa Indskrifterne (Cumont I, p. 317), og det er vel i det 
hele taget rimehgt, at man er sluppet forholdsvis hurtigt over de 
tre Novicegrader; tre Aar som hos Essæerne vilde være et meget 
passende Tidsrum; men som sagt, vi ved intet derom. Cumont 
formoder, at »les; Péres décidaient probablement quand le novice 
était suffisamment préparé å recevoir l'initiation supérieure« (I, p. 
318)', og dette vilde stemme meget godt med, at det ogsaa af den 
essæiske Novice krævedes, at han (pavBh ci^tog, for at han kunde 
rykke op til den højere Grad. Endelig kunde man maaske finde et 
Lighedspunkt deri, at imellem Mithrasdyrkerne indbyrdes, spillede 
det ikke nogen Rolle, om en i det borgerlige Liv var Slave; »les 
monuments mentionnent souvent les noms d'esclaves å coté de 
ceux d'hommes hbres, etce sont parfois ceux-lk qui ont le grade 
le plus élevé parmi les initiés« (Cumont I, p. 276); og fælles for 
Essæere og Mithrasdyrkere har det efter al Sandsynhghed lige- 
ledes været, at Gradsforskellen kun spiUede en Rolle ved de kultiske 
Sammenkomster (cfr. tidligere p. 155). 

Indenfor den mandæiske ReUgion findes der derimod, saa vidt 
vi kender til den, ingen Spor af en tilsvarende Klasseinddeling. 
Man kunde henvise til, hvad Siouffi (Etudes sur la religion des 
Soubbas, p. 67 ff.) beretter om de vordende Gejstlige, at de i Syv- 
aarsalderen begyndte som Lærlinge hos de fungerende Præster 
og tillige som disses v7ii]QST€ig ; efter 12 Aars Tjeneste avancerede 
Disciplen til Sganda o: Diakon og deltog som saadan i Kultus- 
handlingerne, men først ^ eller i Aar derefter kunde han under- 
kaste sig Prøven for at blive Præst; hvis Menigheden da fandt 
noget at udsætte paa Kandidaten, maatte han i endnu længere Tid 
vedbHve at være Sganda; ellers blev han optaget i Præsteskabet^), 
hvis esoteriske Karakter pointeredes derved, at en Præst ikke 



^) Petermanns Angivelser (Reisen II, p. 463 f.) afviger betydeligt fra Siouffis; 
cfr. Brandt, Mand. Rel., p. 119 f. 
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kunde spise sammen med almindelige Mandæere, men maatte have 
særskilt Mad, Service og Bord {Mand. ReL, p. 120). Imidlertid er 
det dog tvivlsomt, om Mandæismen virkelig paa dette Punkt 
frembyder nogen Analogi til Essæismen^), og maaske kunde dette 
atter staa i Forbindelse med, at Inddelingen i forskellige Renheds- 
klasser fortrinsvis synes at være af parsistisk Oprindelse.« Magerne 
i Persien udgjorde et fast afgrænset, esoterisk Samfund, der efter 
Eubulos' Udsagn {Porfyrios, De abstin. IV 16 Nauck, p. 253, 18 ft.) 
var inddelt i vQia ysvi], efter Sammenhængen tre Grader, den 
ene højere end den anden. Derimod beror det sikkert paa baby- 
lonisk Indflydelse, at de tre Grader er blevet udvidede til syv; thi 
de mithriske Mysteriegrader svarede — som det senere skal blive 
nærmere omtalt — til de syv Plarietsfærer, som Sjælen efter Døden 
maa passere. Det hermed antydede persisk-babyloniske Grundlag 
for Klasseinddelingen gør det i allerhøjeste Grad usandsynUgt, at 
denne først skulde være opstaaet, da Mithrasmysterierne naaede 
til de occidentalske Egne; muhgvis kan Benævnelserne paa de 
forskellige Grader have forandret sig, men selve Kernen i den syv- 
foldige KlasseinddeHng hører sikkert hjemme i Orienten.^) 

Vender vi. os dernæst til Optagelsen i Samfundet og Forfrem- 
melsen fra den ene Grad til den anden, finder vi, at ogsaa i Mithras- 
mysterierne foregik dette ved en højtideUg Initiation (Tertullian, 
De'corona 15 Oehler II, p. 456; cfr. Cumont II, p. 50), ja denne synes 
— i hvert Fald for »Løvernes« Vedkommende — at være benævnt 
sacramentum (Adv. Marc. I 13 Oehler II, p. 62; cfr. Cumont II, 
p.,50), hvori vel Ugger, at man af Initianden har forlangt OQKOt, 
(pgixtoåeig; og Analogien med Forholdet hos Essæerne træder 
endnu klarere frem, naar man erindrer, at »Løve«-Graden netop 
betegnede' Overgangen til fXBréxovTt^. Hvilke ForpHgtelser 
sacramentum medførte, kan heller ikke være tvivlsomt; »le caiidi- 
dat s'engageait avant tout a ne pas divulguer les doctrines et les 
rites qui lui seraient révélés« (Cumont I, p. 318 f.). 

At nu saavel de essæiske som de mithriske /[ivaT'^^m virke- 
hg var et orientalsk Fænomen, bUver yderligere sandsynligt, fordi. 



^) Det samme gælder den mandæiske Betragtning af Slaveriet, hvorom Be- 
stemmelserne i øvrigt synes at være noget uklare; dog gælder det, at ingen M a n- 
dæer bør være Slave (cfr. Brandt, Mand. ReL, p. 86). 

2) Cfr. ogsaa an-Nadims Skildring af Sablerne som en Mysteriemenighed hos 
Chwolsohn, Ssabier II, p.- 45 ff., og Ekskursen, p. 319 ff. 
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de antike Forfattere ofte fremhæver den Hemmelighedsfuldhed, 
hvormed de persiske Magere omgav sig; hegog åé fiv&og év 
ccTtOQQfjToig Tslsratg vno fiuywv avdQcov qåerai &av' 
fia^ofisvoc, siger saaledes Dion Chrysostomos (Orat. XXXVI 
39 Arnim II, p. ii, 13 f.), og om /jayovaaiot meddeler Bardesanes 
(hos Eusebios, Præp. evang. VI 10, 22 Heinichen'I, p. 294), at de 
TOVS Tav 7iQoyov(ov q)vldGGOVTsg vofiovg mi tmv juvgtjjqIcov 
avTcop Tag TfAfTag Orientalsk Herkomst røber fremdeles 
de elchasæiske Vidnerækker, der, som tidligere omtalt, rimeligvis 
tillige er essæiske; det er nemlig lidet rimeligt, at Syvtallet skulde 
være fremkommet derved, at man føjede to sakramentale Ele- 
menter til de fire eller fem kosmiske, som man kendte fra den 
græske Verden^); thi disse to Arter af Elementer er dog saa uens- 
artede, at deres Sammenstilling ikke godt kan forklares uden ud fra 
Hensynet til en allerede faststaaende Talstørrelse; men Syvtallet 
i Forbindelse med de kosmiske Elementer viser utvivlsomt hen 
til Orienten. Af Herodot I 131 (Dindorf, p. 45, 33 &.) erfarer vi, 
at hos Perserne var syv Væsener Genstand for guddommelig Til- 
bedelse, nemhg: Himlen, Solen, Maanen, Jorden, Ilden, Vandet og 
Vindene^); og den samme Meddelelse findes hos Strabon XV 3, 13 
(Muller, p. 623, 38 ff.) : ._. . . tov ovqctvov ijyovf^évoi Jia' 
Tifiaai åå mi "HUov, ov nakovai Mi&qip', nai Stlrivriv 
mt ./écpqoåiTfjp mi nvQ mi yijv Kai avéfiovg mi våonQ, idet 
det nemlig her er klart, at Selene og Afrodite kun er to for- 
skellige Navne for det samme Væsen: Maanen. Endehg har denne 
Lære ogsaa været Aristides bekendt ; thi i sin ånoXoyia ntqi 
d'EOGepsmc. begynder han Kap. 3 (Henneckes Rekonstruktion, 
p. II, 5 ff.) en Beskrivelse af Tiveg fi6T€X0V6i Tijg itXdvijg med 
følgende Sætning: ol fxh yaq ^aq^aqoi /itj elåoTsg •d-eov, 
éTTÅavrid-fjGttV oniGO) Tmv GTOix^mv, i Stedet for ^aq^ccgoi, 
som Hennecke foretrækker efter den syriske Tekst, har den græske 
Overlevering XctXdaint, og efter al Sandsynlighed er denne 
Læsemaade her den rette; thi som før (p. 331 f.) eftervist, stod »Per- 



^) I Almindelighed regnede Grækerne kun med fire Elementer; Pythagoræeme 
havde dog fem, og det samme Antal har ligeledes Aristoteles, idet han til de fire 
sædvanlige føjer ai&^g, som han benævner tiqcStov 6ToixfLov eller ro avco 
anaixtiov (Diels, Elementum, p. 26). 

^) ol dg rofii^ovai Jii fisp STtl rå vipr]2,6TaTa rav ovgétov dva^aivovTEg 
&v6iag sgåsiv, rov kvhKov mxvTci tov ovgavov Jia Hahvvtsg ' •9"wot)<)t Ss rjXicp 
Ti xal esXijvri Hcci yfj Hal tcvqI xai vdati ual åvéfioiet. 
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ser« og »Kaldæer« for den hellenistiske Bevidsthed hyppigt som 
saa temmelig det samme; i hvert Tilfælde er der mellem de Eksemp- 
ler, som Aristides i Cap. 4—6 giver paa Elementardyrkelse — det 
er Tilbedelse af ovgavog, yfj, vdooQ, 7iV(), avéfiwv tvvoi], ijKtos 
og GeXfjvrj — og de Guddomme, som efter Herodots og Strabons 
Udsagn nyder guddommelig Ærefrygt hos Perserne, en saa over- 
raskende Overensstemmelse, at selv om ^aQ/Sagoi skulde være 
den rigtige Læsemaade, maa der dog derved være tænkt paa saa- 
danne orientalske Religionsdyrkere, ligesom Erindringen om, at 
Perserne tilbad Elementerne, ogsaa er bevaret hos senere kristehge 
Forfattere, Indenfor Mithrasreligionen har den samme Elementår- 
dyrkelse haft den allerstørste Betydning^), hvilket alene fremgaar 
af de mange symbolske Fremstillinger paa de Mindesmærker, som 
vi har bevaret om denne Religion; og i Betragtning af, at iranisk 
Indflydelse paa mange andre Omraader over Babylon er naaet 
til Palæstina, tør det vistnok betragtes som sandsynligt, at ogsaa 
de syv Elementarguddomme oprindelig kunde stamme fra Par- 
sismen. For at den persiske Række skal blive til de syv »Vidner«, 
som Elchasai lærte, maa Solen, Maanen og Ilden erstattes med 
Brød, Salt og Æther; men Motiverne hertil er i Virkeligheden 
heller ikke fjerntliggende. Profeten var Modstander af den Til- 
bedelse af Solen, som han havde iagttaget bl. a. hos Essæerne; 
for at modvirke den hos sine egne Tilhængere foreskrev han Jeru- 
salem som Kibla i Stedet for Østen, hvorved Fristelsen til at til- 
bede den opgaaende Sol laa nær; Hær. XIX 3 Dindorf I, p. 327, 3 if. 
refererer Epifanios hans udførhge Forskrift derom. Fremdeles 
maatte naturligvis Solen fjernes af den Vidnerække, hvis Anvendelse 
alene til Helbredelse af Sygdomme jo vilde gøre den bekendt i 
vide Kredse; Maanen er rimehgvis ogsaa blevet anset for farlig, 
og den har saa meget desto lettere kunnet forsvinde sammen med 
Solen, som Elchasai fra det Kultmaaltid, som han fejrede sammen 
med sine Tilhængere, netop havde to Elementer, Salt og Brød, 
der passende kunde sættes i Stedet, idet disse ligesom de kosmiske 
ansaas for at være i Besiddelse af guddommelige Kræfter. Med 
Bekæmpelsen af Ofrene hænger, som før (p. 267 f.) antydet, rime- 
ligvis Profetens Aversion mod Ilden sammen; under alle Om- 



^) »Toutes ces divinités ont, en effet, été l'objet d'un culte dans le mithriacisme« 
(Cumont II,. p. 460). 
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stændigheder er denne bevidnet ved Citatet af hans egen For- 
kyndelse Hær. XIX 3 Dindorf, p. I 327, 19 ff.; det ligger da nær 
at antage, at han paa Grund af den i Oldtiden hyppigt antagne Lig- 
hed n^ellem Ild og Liiift har inds9,t C5?;p (syrisk ; 'å'ar) i Ildens 
Sted, og dette Ord kan da ved Oversættelsen til Græsk være blevet 
gengivet ved ald-riQ, Denne Forklaring turde være langt sand- 
synligere end Formodningen om, at i den græske Elementrække 
skulde Himmelen have indtaget Ildens Plads. 

Som Vidnerækkerne viser ogsaa den magiske Anvendelse af 
T« ovojuaru rcov dyyékoiv tilbage til Babylonien og Persien; 
vel var sUgt en Praksis, som var saare udbredt overalt i Oldtiden, 
men de to nævnte Lande har dog i særhg Grad dannet Udgangs- 
punktet for Troen paa Navnets magiske Kraft; kun Ægypten 
kunde njaaske i den Henseende stilles ved Siden af dem. Velkendt 
er disse ForestilHnger fra de babyloniske Besværgelsestavler; i den 
Samhng af saadanne, som Tallquist har udgivet, den saakaldte 
Maqlu-Serie (Aet. Societ. Fennicæ XX 6), hedder det f. Eks. V 
180 ff.; »Bei Samas, dem måchtigen, seiet beschworen! Bei Éa, 
dem herren der gesammtheit, seiet beschworen! Bei Marduk, 
dem grossmagier der gotter, seiet beschworen! Bei dem Feuergott, 
euren verbrenner, seiet beschworen!« (Overs., p. 83); og ganske 
paa samme Maade i en anden Serie, de af Zimmern udgivne Surpu- 
Tavler, IV 66 ff.: »Durch die Weisheit eures heiligen N arnens werde 
entfernt, getilgt, vertrieben die Sunde, der Bann, die zum Unheil 
der Menschen geschaffen sind«, hvorefter følger Opregning af en 
Række Gudenavne^). I en Hymne til Marduk, Eas ældste Søn, 

lyder Bønnen: » le miséricordieux qui rapelle les morts 

å la vie, Silik-mulu-hi, roi du ciel et de la terre, — j'ai invoqué ton 
nom, j'ai invoqué ta subHmeté; — la commémoration de ion nom, 
queles dieux [la céUhrent); — la soumission å toi, qu'ils (la bénissent). 
— Que celui dont la maladie est douloureuse soit (déHvré). — 
(Guéris) la peste, la fiiévre, l'ulcére« (Lenormant, Histoire ancienne 
V, p. 196 f.); men større og mægtigere end alle andre Navne er 
det hemmelighedsfulde og guddommehge Navn, som Ea alene 
kender: »devant ce nom, tout fléchit dans le ciel, sur la terre et 
dans les enfers; c'est celui qui seul parvient å dompter les maskim 
et å arréter leurs ravages. Les dieux eux-mémes sont enchainés 



^) Citeret efter Heitmiiller, Im Namen Jesu, p. 189, da Ziiiuxieras Bog ikke 
findes paa vore Biblioteker. 
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par ce nom et lui obéissent« (Lenormant, Magie, p. 40); og kun ved 
dettes Hjælp lykkedes det at faa Istar fri, da hun holdtes i Fangen- 
skab af Underverdenens Gudinde AUatu; »prononce-lui le nom des 
grands dieux«, saaledes lyder Eas Anvisning i den bekendte Beret- 
ning (Lenormant, Magie, p. 40). 

En ikke ringere Rolle spiller imidlertid Navnemagien indenfor 
den persiske" Religion. »Les spéculations sur la puissance du nom 
divin ont toujours été un sujet favori dans le Parsisme«, bemærker 
Darmesteter i sin Oversættelse af Zend Avesta (Annales du musée 
Guimet XXII, p. 331), og denne Sætning kunde belægges med 
mange Eksempler; her skal kun anføres et Par til Illustration af 
den Magt, som Avestaliteraturen tillægger Amesha-Spentas' Navne; 
de formaar nemlig at helbrede og slaa Dæmonerne paa Flugt, 
ganske paa samme Maade som Tilfældet sikkert har været med 
TOS åvofiara tmv ayyéXoiv hos Essæerne. I Ormazd Yasht til- 
flyder der Zarathustra følgende Belæring fra Ahura Mazda (Darme- 
steters Oversættelse, p. 334 ff .) : 3 »Notre nom, å nous, les Amesha- 
Spentas, o Spitama Zarathusthra: voila ce qu'il y a dans la Parole 
Divine de plus fort, de plus victorieux, de plus glorieux, de plus 
efficace«; dets Egenskaber opregnes i 4: »Voila dont les coups sont 
les plus victorieux; voila qui guérit le mieux; qui écrase le mieux 

la malice des démons et des hommes conduit le mieux 

l'åme å son désir; qui, dans tout le monde des corps, efface le mieux 
les imaginations (mauvaises)«. I 5— 6 ønsker Zarathustra nærmere 
Besked, og i 7—8 opregnes da ialt 20 Navne, hvorefter det 10— 11 
hedder: »Si tu désires, o Zarathusthra, écraser la malice des démons 
et des hommes, des Yåtus et des Pairikas, des oppresseurs, des 

aveugles et des sourds etc. alors récite ces noms de moi, le 

jour et la nuit«. Efter en ny Række Navne i 12—15 hedder det 
endelig paa samme Maade i 16 ff.: »Et celui qui, dans ce monde 
des corps, 6 Spitama Zarathusthra, récitera ces noms a haute voix, 

de jour ou de nuit eet homme, ni ce jour-la ni cette nuit-lå, 

ne l'atteindra et ne le blessera l'ennemi å cæur de Druj qui se 

précipite avec fureur ces noms te servent de cuirasse par 

derriére et de cuirasse par devant, contre la Druj invisible, contre 

la Druj mauvaise de la luxure c'est comme s'il y avait un 

millier d'hommes autour d'un seul homme pour le proteger«. I 
Khordad Yasht 2 (Darmesteter, p. 359) forekommer følgende An- 
visning: »Celui qai contre ces mille et ces mille Daévas, contre 
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ces myriades et ces myriades, contre ces multitudes sans nombre 
de Daévas, invoquera les noms des Amesha-Spentas (et entre autres) 
le nom de Haurvatåt, celni-la frappera la Nasu, frappera Hashi, 
frappera Bashi, frappera Saéni, frappera Buji«; og i 7: »Ces norns 
abattent ceux que ces Druj ont tournés en Nasus«. 

Af stor Interesse er det nu fremdeles, at den gamle baby- 
loniske og persiske Tro paa Navnets underfulde Magt lever videre 
hos Mandæerne; her skal de Navne, der benyttes, være bji'aiiy 
^■'■'03, »hemmelige Navne« (Brandt, Mand. Rel., p. 114), hvori 
dog vel hgger, at de ligesom de essæiske ikke tør røbes til uved- 
kommende. Eksempler paa en saadan Anvendelse af hemmeUge 
Navne forekommer f. Eks. i Skildringen af Hibil-Ziwas Rejse til 
Underverdenen (højre Genza 8, oversat hos Brandt, Mand. Schriften, 
p. 137 ff.^; cfr. Mand. Rel., p. 213 ff.), der hører til de ældste Partier 
af den mandæiske Literatur. Da Helten skal rejse tilbage efter 
Nedfarten, forlanger han et Pas, og han faar da tillige en Segl- 
ring, »auf welchem geschrieben und gemalt war der Name der 
grossen Finsterniss, der verborgen war, den er nicht gesehen hatte 
von dem Tag, da er gepflanzt worden, an« (Mand. Schriften, p. 
152). Dermed lykkes det ham at betvinge de Magter, hvis Omraade 
han skal passere; han forsegler derpaa Portene, og »als ich die 
Thore geschlossen und die Riegel veråndert hatte, nannte ich 
iiber jenem Thor drei geheime Namen, die niemand von ihrer 
Stelle versetzen wird: den Namen des Ham-Ziwå und N®h6r-Ziwå 
und Lufafan N^horå rabbå — diese geheimen und gehiiteten Namen, 
die bei mir — damit diese Thore nicht gelost werden und keiner 
sei, der sie offnen mochte« (p. 155). Paa samme Maade hedder 
det Udt senere: »Beschworungen flosste ich hinein, und nannte 
iiber jenen Thoren verborgene (geheime) Namen, den Namen des 
Hananiél und Haniél und S^mir, — diese verborgenen (geheimen) 
Namen, welche verborgene (geheime) Månå's sind«^) (p. 161), og 
videre: » — und nannte iiber diesen Thoren andere verborgene 
(geheime) Namen: den Namen Aksår-w^ak>år w^abåd-uk^sår- 
Jawår-Ziwå: diese verborgenen (geheimen) Namen, die bei mir 
existieren« (p. 162), samt endelig: »Ich rief (ins Dasein) sieben 
Mauern von Gold, und umringte jene ganze Welt. Und iiber jedér 



^) Eller: »diese geheimen (verborgenen) Namen jener geheimen (verborgenen) 
Månå's*. 
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einzelnen Mauer nannte ich geheime Namen und geheime Benen- 
nungen: den Namen des Hamamiél und Hatmiél und Natriél 
und Zarziél und Parsiél und Halsiél, welche niemand von ihrer 
Stelle zu versetzen vermag« (p. 172). Naar Hibil-Ziwa begynder 
sin Samtale med E*d6m, Kongen over Mørkets Verden, saaledes: 
»Siehe, in Deinem Namen, grosser Råzå, und (in) dem Namen 
des verborgenen Ersten Lebens, das am verborgenen Ort ver- 
borgen ist, und (in) dem Namen des Månå und seines Ebenbildes, 
und (in) dem Namen meines Vaters des Mandå d'Hajjé und 

(in) dieser Lehre der Utrå's, die mit mir sind siehe (unter 

solchen Auspicien) will ich reden mit dem kriegerischen Esdom, 
dem Konig der Welt der Finsterniss!« (p. 148), da hører denne 
Navneopregning ind i den samme Sammenhæng; thi dermed »nimmt 
Hibil-Ziwå sozusagen alle guten Geister zu seinem Schutz in An- 
spruch« (Mand. Rel., p. 114). 

Om hemmelige Navne i MithrasreHgionen er vi desværre 
henvist til Formodninger; men det er dog højst sandsynhgt, at den 
Art Hemmeligheder ogsaa har spillet en Rolle blandt de f^voTijgia, 
som de højere Grader blev indviede i; sHgt er et næsten nødvendigt 
Tilbehør til Læren om Sjælens Himmelrejse, og Navne som Nama 
og Nama Sébesip, hvis Betydning er os fuldstændig dunkel, men 
som vi finder i bevarede mithriske Indskrifter (Cumont I, p. 314), 
tyder i samme Retning. Hvis Dieterich havde Ret i, at den af 
ham udgivne Pariserpapyrus virkeUgt, som han hævder, var en 
Mithrashturgi, vilde vi have et direkte Vidnesbyrd derom, idet 
en Bøn deri nemhg lyder saaledes (p, 10, 3 ff.) : avoi^ov ^loi . . . 
OTi émxccf^ovfiai evsna rijg xaTSJieiyovGijg mi TritCQag xal 
aTnagatTTjTov avayxrjg ra ^tidéTiiQ x^oQtiaavTa eig &vtiT:Tjv 
(pvaiv firjåé (pQaa^évra év åiaQ&QmH vno avd-QionlvriQ 
yXwaatjg tj d-vijrov q)&oyyov rj &vriTT^q (pcovijg cc&dvuTa 
^ævra mi evTifia ovofiar«; men det er vel nok tvivl- 
somt, hvor vidt dette Dokument har noget med Mithras- 
reHgionen at gøre^). Cumonts Formodning (I, p. 15), at vi 
muligvis i den bekendte, i Thomasakternes sjnriske Tekst over- 
leverede »Sang om Sjælen« kunde have en Mithrashymne eller i 
hvert Fald et Digt, som var nært beslægtet med dem, der fore- 



^) Cfr. Cumont, Religions Orientales, p. 379, og R. Wiinsch's Anmærkning 
2. Opl. af Eine Mithrasliturgie, p. 225 ff. 
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droges, naar disse Mysterier fejredes, fortjener snarere at nævnes^), 
thi der foreligger i denne Tekst nære Analoga til de anførte man- 
dæiske Vidnesbyrd. I Kongesønnens Beretning om, hvorledes han 
fik Bugt med den Slange, som paa Havets Bund bevogtede den 
kostelige Perle, hedder det nemlig: »Jeg lullede den i Søvn og fik 
den til at slumre; thi jeg nævnede min Faders Navn over den, 

og vor Andens Navn og min Moders, Østens Dronnings Navn « 

{W, Wright, Apocryphal Acts of the Apostles I [Syriac Texts], 
p. 277). Og selv om det ikke skulde være Led af et Mithrasdigt, 
har Udsagnet alligevel Interesse; thi Cumont bemærker utvivlsomt 
med Rette om Hjnnnen: »elle est née parmi les mages d'Osroéne 
OU d'Assyrie«, og Forsøgene paa at henføre dens Oprindelse til 
Ægypten maa betragtes som forfejlede. 

Naar man besad hemmelige Navne eller værdifulde Hemme- 
ligheder af anden Art, var det naturligt, at man søgte at bevare 
dem i Bøger; der laa jo stor Vægt paa, at Ordene blev rigtigt over- 
leverede. De persiske Magere traderede vel oprindeligt deres 
Bønner og Hymner mundtligt, men tidUgt er de dog gaaet over 
til at nedskrive dem (Cumont I, p. 238), og paa et mere udviklet 
Stadium havde Mithrasreligionen en meget omfattende Literatur. 
Dens hellige Bøger er dog nu gaaet tabt, men en af de væsent- 
ligste Grunde til, at der af deres Indhold kun er bevaret saa for- 
svindende lidt, maa sikkert søges deri, at Skrifterne ligesom Es- 
sæernes var »Geheimschriften«, kun bestemt for de indviede; har 
de ikke blot indeholdt Ritualer og Liturgier for de forskellige 
Initiationer og andre Mysteriehandlinger, men tillige Anvisninger, 
der skulde lette Sjælen Rejsen i det andet Liv, var det jo nemlig 
en Selvfølge, at de udvalgte, som blev delagtige i en saadan Viden, 
ligesom Essæerne maatte forpligte sig til ikke at røbe noget deraf 
for éreQoåo^oi. En Kgnende Hemmehghedsfuldhed har rimeligvis 
ogsaa oprindehg været iagttaget hos Mandæerne med Hensyn 
til deres hellige Skrifter (cfr. R. E. XII, p. 179), men den vil vel 
overhovedet gøre sig gældende indenfor ethvert Mysteriesamfund, 
der mener at sidde inde med esoterisk Kundskab, og for saa vidt 
betyder denne Analogi til de essæiske Forhold ikke mere end et 
almindehgt Vidnesbyrd om, at et saadant Udslag af Hemmelig- 
hedskræmmeriet heller ikke var ukendt i Orienten. 



1) Cfr. Dieterich, Kleine Schriften, p. 256. 
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Af stor Betydning er det derimod, at Essæernes Solkultus 
viser hen til anatoliske Egne. Babylonierne tilbad jo fra urgammel 
Tid Samas, og om den Rolle, Solguddommen spillede for Par- 
sismen, er alene Navnet Mithras et tilstrækkeligt Vidnesb5n:d. 
Der ligger her mindre Vægt paa det Spørgsmaal, hvor vidt Mithras 
virkelig i Persien er bleven identificeret med Solen, saaledes som 
af nyere Forskere navnlig Oldenberg (Rel. des Veda, p. 185 ff.; 
cfr. Z. D. M. G. 1896, p. 43 ff.) hævder; thi selv om han skulde være 
tænkt som Guddom for det himmelske Lys, og hans Forhold til 
Solen altsaa kun var som det mellem Lyset og den Lyskilde, der 
er dets ypperste Repræsentant, maatte den Kultus, der vistes 
ham, nødvendigvis for fremmede,, der fik Kendskab dertil, tage 
sig ud som Soldyrkelse. Mithras blev da ogsaa i Babylon identi- 
ficeret med Samas, og i moderne persisk Sprog betyder Mihr lige- 
frem Solen (Cumont I, p. 225). Meget nær ved en Identifikation 
er det fremdeles, naar Avesta lader denne Guddom vise sig paa 
Klippetoppene umiddelbart før Solens Opgang (Yasht X 13 Dar- 
mesteter II, p. 448) — det Naturfænomen, som ligger til Grund 
herfor, er nemhg aabenbart det Farveskær, som forud for den 
opgaaende Sol viser sig paa den østlige Himmel — eller naar han 
skildres som den, der i Løbet af Dagen kører sin Vogn forspændt 
med fire hvide Heste hen over Firmamentet (Yasht X 124 f . Dar- 
mesteter II, p. 475), og det er derudfra let forstaaeligt, at man 
fortrinsvis ofrede til ham ved Solopgang (cfr. Darmesteter I, p. 10; 
II, p. 697). Dette Tidspunkt synes ganske vist i Persien at have 
været foretrukket til al Kultus overhovedet; Herodot meddeler 
saaledes VII 54 (Dindorf, p. 336, I7ff.): cog åiirccvdtslke 6 
ijXiog, anévdmv h xQ'^^^^Q (piaXric, ^Séq^i eg tiiv d-dkaaeav 
evxito n^og tov ijXtov fisåå/niav ol GvvTVxtfjV rotavTrjv /é- 
véad-m K' T. X., og Prokopios (Bell. Pers. I 3, 20 Dewing, p. 20) 
siger om Magerne, at shui avtoig vofiov tag tov ijkiov dvaroXag 
nQoaavvetv i^/uBga éaaotr); men dette staar selvfølgelig ogsaa i 
Forbindelse med den Ærbødighed, man nærede for den store Lys- 
bringer; efter Yasht VI i ff. (Darmesteter II, p. 404) forjog den 
med sine første Straaler de Dæmoner, som i Nattens Mørke havde 
huseret paa Jorden. 

I Mithrasmysterierne har man nu hgeledes efter al SandsynUg- 
hed praktiseret sin Kultus ved Morgengry. Lukian lader saaledes 
Menippos fortælle om sin kaldæiske Læremester, at han TiQog 
<xviG%ovta tov ijhov ^ijaiv tiva juanQciv éndéycov (Kap. 7 
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Dindorf I, p. 162), og det er vel højst sandsynligt^), at denne For- 
fatter har sin Viden om Forholdene ikke fra Babylonien, men fra 
Mithraskulten i hans Hjemegn; vi har da ogsaa en Dedikation fra 
en Mithrasdyrker »Orienti« o: til den opgaaende Sol (Cumont II, 
p. 102). Der er i Virkeligheden ikke ringe Lighed imellem Lukians 
Udsagn og Josefos' Beretninger om Essæemes Bønner til Solen, 
og Analogien fremhæves yderKgere derved, at Kaldæeren aUas 
Mithrasdyrkeren først tager et Bad: sXov aaTaymv md^ev énl 
TOV Ev(p()aTrjv. Spor af, at Solen oprindeUg har spiUet en Rolle 
ogsaa for den mandæiske Kultus, kan man maaske finde i følgende 
Forskrifter for Morgen- og Aftenbøn: »Naar I rejser Eder fra 
Eders Søvn og beder Bønnen: beder naar et Skær af Glansen bliver 
synUgt«; og: »Fremdeles, naar I beder Aftenbønnen: beder indtil 
Straalerne ophører! Den Mand, som skjuler Straalerne, modtager 
Eders ''Bønner og bevarer dem i Livets Skatkammer« (h. G. 222, i 
ff.; cfr. Mand. Rel., p. 92). Efter al- Maqrisis' Udsagn (Chwolsohn, 
Ssabier II, p. 611) forrettede ligeledes Sablerne deres tre daglige 
Bønner ved Solopgang, Middagstide og Solnedgang. 

Nu er det en velkendt Ting, at Tilbedelse af Solen i Kejser- 
dømmets senere Tider vandt en uhyre Udbredelse i hele det ro- 
merske Rige. TertuUian kunde i sin Apologi (Kap. 16 Oehler I, 
p. 180) sige til sine Modstandere: Sed et flerique vestrum adfecta- 
tione aliquando et coelestia adornandi ad solis ortum lahia vibratis, 
og andre Vidnesbyrd i samme Retning findes hos Usener (Gotter- 
namen, p. 185 f .) ; man behøver i øvrigt kun at tænke paa den 
Betydning, som Navnet Sol Invictus i Datiden havde. Selv om 
der hu dermed ikke i alle. Tilfælde er tænkt paa Mithras, gjaldt dog 
Betegnelsen den persiske Mysterieguddom par excellence (cfr. Cu- 
mont I, p. 47 ff.), og under aUe Omstændigheder er det sikkert, at 
Soldyrkelsen stammer fra Orienten, og at Mithraskulten har været 
en af dens vigtigste Befprdreré i Occidenten. Eksemplet fra denne 
Religions Tilhængere skyldes det riineHgvis, at Leo den Store i 
femte Aarhundrede maatte paatale, at nonnulli etiam Christiani 
adeo se religiose facere putani ut pnusquam ad heati Petri apostoli 
basilicam, quae uni Deo vivo et vero est dedicata, ferveniant, superatis 
gradibus quibus ad suggestum areae superioris asceriditur, converso 
corpore ad nascentem se solem reflectant et curvatis cervicibus in 



'■) Cfr. Cumont II, p. 23; skeptisk er derimod Dieterich, Kl. Schrift., p. 255. 
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honorem se splendidi orbis incUnent (Sermo XXVII In nativ. Dom. 
7, 3 Migne P. L. LIV, col. 2i8). Skulde det nu ikke bero paa en 
lignende Paavirkning, naar en Del af Jøderne nogle Aarhundreder 
tidligere havde indladt sig paa nglv åvaG%siv tov ijhov, da at op- 
sende irar^lovg m avrov tv%åq maivsQ hirsvovreg avarelXai, 
eller som Filon udtrykker det: ras t« oi^big aai olov to amfia 
TCQog Trjv eco GtavTeg, énav d-mamvrai tov rjXiov avla^ovTa, 
TaQ xsi^ag avarelvavTeg elg ovgavuv avtjfzsgiav Kai akijd-stav 
éjisvxovTail Det vilde i hvert Fald være en let og naturlig 
Forklaring paa Fænomenet, hvis det virkeligt forholdt sig saa- 
ledes. 

Og som Soltilbedelseh viser hen til Orienten, gælder det samme 
i endnu højere Grad Astrologien; thi at denne oprindelig har haft 
hjemme i Babylonien-Ass5n:ien er jo en uomstødelig Kendsgerning. 
Allerede paa Assurbanipals Tid (668—25) spillede den en stor 
Rolle som et Middel ved Siden af andre til at opnaa Kundskab 
om, hvad Fremtiden vilde bringe, og i den persiske Tid tilegnede 
Magerne sig med stor Iver de astrologiske Forestillinger, som 
oprindeUg havde været deres egen Religion fremmede. Da Alek- 
sander den Stores Erobringstog havde tilvejebragt en hvligere 
Forbindelse mellem Orienten og den helleniske Verden, gik den 
astrologiske Visdom sin Sejrsgang mod Vest og blev til sidst i 
hele den dakendte Verden den eneste Maade, paa hvilken man 
fik Besked om Fremtiden; men Benævnelserne for Astrologiens 
Repræsentanter: »Kaldæere« og »Magere« vidnede dog stadig om 
Kunstens orientalske Oprindelse. I det tredje førkristelige Aar- 
hundrede dedicerede Berossos, en Bels Præst fra Babylonien, Syrer- 
kongen Antiochos Soter (281 —262 ) et paa Græsk skrevet Værk 
Ba^vlovmm, hvori han ikke blot søgte at give en Orientering i 
sit Hjemlands Historie, men tiUige en Fremstilling af dets Filosofi 
o: Astrologien. Meddelelser hos Vitruvius og Plinius gaar ud paa, 
at han tilhge skal have virket for denne Videnskabs Udbredelse 
ved at oprette en Skole paa Kos, og at Athenienserne paa Grund 
af hans guddommelige Forudsigelser skal have rejst en Statue 
for ham; dette beror muligvis kun paa Legender (cfr. Schwartz 
i Pauly-Wissowa III, col. 316), men under alle Omstændigheder 
har hans Værk bidraget til at gøre den græsk-romerske Verden 
bekendt med den orientalske Astrologi; og endnu stærkere i samme 
Retning virkede et Par Aarhundreder senere Ciceros Lærer, Filo- 

23 
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soffen Posidonios. Omkring vor Tidsregnings Begyndelse og i de 
nærmeste Aarhundreder derefter opnaaede de astrologiske Ideer 
da faktisk ogsaa en Betydning og en Magt over Sindene, som vanske- 
ligt kan anslaas for højt. Kejserne havde deres Hofastrologer, 
.Filosofferne, i Særdeleshed de stoiske, dyrkede. Stjernetydning med 
den største Iver, og de lavere Befolkningslag troede naturligvis 
overalt fuldt og fast paa Værdien af denne Videnskab^). 

I Betragtning af denne Astrologiens uhyre Udbredelse var 
det paa Forhaand at vente, at den ogsaa vilde gøre sin Indflydelse 
gældende paa Jødedommen. Ganske vist ikke paa denne i sin 
Helhed; thi de Grundanskuelser, som de astrologiske Teorier 
forudsatte, var langt vanskehgere at forene med den jødiske Re- 
ligion end med de filosofiske Systemer indenfor det græsk-romerske 
Hedenskab; men derimod paa større eller mindre Kredse af Folket, 
som i Forvejen var ret tilgængelige for fremmede Ideer, og som 
da ogsaa paa dette efter Datidens Tankegang saa overordenthg 
betydningsulde Punkt ved forskellige Kompromisser og Om- 
dannelser maatte forsøge at forene de gamle og de ny religiøse 
Anskuelser, Henochs Bog alene er et tilstrækkelig tydeligt Vidnes- 
byrd om, at der virkeligt har eksisteret saadanne Kredse, og der 
er intet som helst paafaldende i, at ogsaa Essæerne — saaledes 
som det er blevet paavist i det foregaaende Afsnit — i stort Om- 
fang synes at have tilegnet sig astrologiske Forestillinger; senere 
har saadanne endog fundet Plads i Tahnud^), og muligvis er Epi- 
fanios' Meddelelse om, at Farisæerne gav sig af med Astronomi 
(Hær. XVI 2 Dindorf I, p. 318, 8 f.) ikke saa fuldstændig grebet 
ud af Luften, som det i Aknindehghed antages. 

En af de væsentligste Aarsager til, at de astrologiske Spe- 
kulationer kunde faa en saa stor Magt over Sindene, maa søges i 
deres quasi- videnskabelige Karakter; Astrologi var en Kunst, som 
maatte læres, og som det krævede et omfattende Studium at til- 
egne sig; og ud fra sine Forudsætninger var denne Videnskab 
i en vis. Forstand baade konsekvent og metodisk. Udgangspunktet 
derfor var nemlig den Teori, at Stjernerne i Virkeligheden var 
Guddomme, der styrede den jordiske Tilværelses Gang paa en 
Maade, der svarede til deres Bevægelser ude i Himmelrummet; 



1) Cfr. Cumont, Religions orientales, p, 240 ff, 

2) Cfr, Bischofi, Babylonisch-Astråles im Talmud, Blau i J.E. II, p. 242 ff., 
og de hos Scheftelowitz, Arch. f. Rel. 1911, p. 44 f., anførte Citater. . 
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og dette var en Anskuelse, som fra den kaldæiske Astralreligion 
havde udbredt sig til hele den græsk-romerske Verden og dér 
nød ubetinget Anerkendelse i næsten alle Kredse^). Nu havde 
astronomiske Iagttagelser lært, at Himmellegemernes Bevægelser 
lod sig bestemme i Forvejen; det gjaldt altsaa kun at finde ud af, 
hvUken Indgriben i den jordiske Tilværelse, enten i det enkelte 
Menneskes eller i større Samfunds Skæbne, der korresponderede 
dermed. Men Teorien havde desuden endnu en Konsekvens. 
Stjernernes Bevægelser lod sig kun forud, beregne, fordi de var 
lovbundne og fuldbyrdedes med uforanderlig Nødvendighed; dette 
maatte følgelig atter betyde, at ogsaa her i Tilværelsen var alt 
nøje forudbestemt, saaledes at Udvikhngen maatte foregaa ad 
ufravigelige og i Forvejen fastsatte Baner; og da fremdeles de 
Himmelvæsener, som havde indrettet denne Nødvendighed og 
ledede den i dens videre Forløb, betragtedes som fjendtlige Magter, 
føltes Forudbestemmelsen eUer rettere Fatalismen som en Tvang 
og et Tryk, og Menneskene maatte bestandig sukke under Skæbnens 
tunge Aag. Ved Udtrykket bljuaQ/nsvrj, et oprindeUgt stoisk Be- 
greb, som imidlertid i Kejsertiden i Følge med Astrologien vandt 
Indgang overalt, kaldtes hele det hermed skizzerede Forestillings- 
kompleks i Datiden frem for Bevidstheden. Nu havde ganske vist 
astrologiske Teorier været kendt i den occidentalske Verden, 
længe før Mithrasrehgionen naaede did, men der kan ikke være 
Tvivl om, at denne har bidraget mægtigt til saadanne Ideers Ud- 
bredelse. Tilbederne af den persiske Guddom viste sig nemlig 
ganske særligt som Babylons Disciple ved den Rolle, som Stjerne- 
guddommene spillede i deres Dogmatik. Derom vidner allerede 
de' tahige FremstiUinger af Dyrekredsens tolv Tegn, som man 
bestandig træffer paa de bevarede Monumenter (Cimriont I, p. 
110 f.); og et endnu tydeligere Sprog taler de syv Planeter, hvis 
Indflydelse mærkes paa en Mængde forskellige Omraader. Dem 
møder vi saaledes hyppigt i allegoriske Fremstillinger; thi Mithras- 
dyrkerne gjorde — ligesom Essæerne efter Filons Fremstilling — 
i høj Grad Brug af AUegdrien; en stor Del af de mithriske Symboler, 
formaar vi ganske vist ikke nu mere at tyde (cfr. Cumont I, p. 115 
ff.), men rimehgvis er de allerede i Datiden jævnhg blevet for- 



^) »Avant ravénement du christianisme ...... l'astrologie n'eut guére d'autres 

adversaires que ceux qui niaent la possibilité de toute science« (Cumont, Rel. orient., 
p. 248). 
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klaret temmelig forskelligt. Eksempelvis kan anføres, at Kelsos 
har overleveret os en Meddelelse om, at hver af de syv Planeter 
staar i Forhold til et bestemt Metal, og han har tiUige givet en 
Forklaring eller Motivering af denne Sammenhæng, hvorefter 
det tunge Bly skulde s5rmbolisere Saturns Langsomhed, Tinnet 
Venus' Mildhed o. s. v. (C. Cels. VI 22 Koetschau II, p. 92, gff.). 
Rimeligvis har han disse Oplysninger fra en Mithrasdyrker, idet 
hans Beskrivelse af det mithriske Symbol ellers stemmer fortrinligt 
med, hvad vi finder paa Monumenterne, og i saa Fald foreligger her 
et senere Forsøg paa AUegorese; thi i Babylonien beroede For- 
bindelsen paa den ForestilKng, at Metallerne var frembragt af de 
forskellige Planeter i Jordens Skød^), 

Et endnu stærkere Vidnesbyrd om Planeternes Betydning 
forehgger imidlertid i den Sammenhæng, som man antog der eksi- 
sterede mellem dem og Ugens syv Dage; det var en gammel baby- 
lonisk Teori (K. A. T. ^, p. 624), som temmehg tidligt i den helle- 
nistiske Tid bredte sig til Forasien og Ægypten, men først Mithras- 
mysterierne har rimeligvis skaffet den Indpas i Italien og overhovedet 
i Europa (Cumont I, p. 119); i hvert Fald fremgaar det af Pla- 
neternes Rækkefølge i Kelsos' førnævnte Udsagn og i Fremstil- 
lingerne paa Monumenterne, at Inddehng af Tiden i Uger paa 
syv Dage hver dediceret en af Planeterne har spillet en stor Rolle 
indenfor denne Religion; ja forskelHge Omstændigheder (Cumont I, 
p. 119) gør det sandsynligt, at Mithrasdyrkerne hgesom Sablerne 
efter al-Maqrizis Udsagn (Chwolsohn, Ssabier II, p. 611), har haft 
for Skik at rette deres Bønner til enhver af Planeterne paa en be- 
stemt Dag og troet, at netop den Planet var den paagældende 
Dags Herre {é^'^ v-j, *Jt oJ^'yit*) ^jt? V^-O^ <^^ O-^^- l^*^^ 
jy,Ai\). Dette minder nu stærkt om Elchasais Belæring om doTS- 
^sg TtovrjQOi T'^g dasfieiag og ?J é^ovala rmv Tifxs^mv ciqx^s 
amSv ; thi Saturn kunde særdeles vel være betragtet som 
en af de onde Stjerner, som øver en uheldsvanger Indfly- 
delse, og paa hvis Dag man derfor intet tør foretage sig. 
Paa TertuUians Tid synes Hedninger i Afrika netop at have 



^) Cfr. det af Chwolsohn, Ssabier II, p. 411 f., bibragte Citat af Dimesqi og 
hans Anmærkninger dertil p. 658 ff. Hvis den Sammenhæng, som man inden for 
Mithrasreligionen i Occidenten rimeligvis har antaget mellem Planeterne og visse 
Sten, som derved fik magiske Egenskaber (cfr. Cumont I, p. ii8), ligeledes skulde 
gaa tilbage til babyloniske Forestillinger, kimde man i denne Forbindelse minde 
om, at ogsaa Essæeme efter Josefos' Udsagn Xidæv idioTrjTEg ccvSQevvrnrai • 
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fejret Lørdagen paa en saadan Maade, thi Apol. i6 Oehler I, p. i8o 
fremsætter den berømte Kirkefader følgende Bemærkning: Aeque 
si diem solis laetitiae indulgemus, alia longe mtione quam religione 
solis secundo loco ab eis sumus qui diem Saturni otio et victui decer- 
nunt exorbitantes et i-psi a Judaico more, quem ignorant; og Ad na- 
tiones I 13 Oehler I, p. 334 hedder det paa samme Maade: Vos 
certe estis, qui etiam in laierculum se-ptem dierum solem recepistis, 
et ex diebus ipso priorem praelegistis, quo die lavacrum suUrahatis 
aut in vesperam differatis, aut otium et prandium curetis. Quod 
quidem facitis exorbitantes et ipsi a vestris ad alienas religiones. Ter- 
tullian gør altsaa sine hedenske Læsere opmærksom paa, at Hvile 
{otium — thi prandium {victus) er selvfølgelig kun en asketisk 
Spydighed) om Lørdagen i Virkeligheden er en jødisk Skik, som ikke 
passer til deres Religion, men han synes tUhge at forudsætte, at de 
paagældende Hedninger aldeles iklæ dermed er sig nogen iovdai'^eiv 
bevidst; det er derfor ikke umuligt, at det kun er ham selv, der 
fortolker en astrologisk bestemt Hvile paa Saturns Dag som en 
Efterligning af jødisk Sabbatspraksis. Og den elchasæiske Analogi 
fører os da til at opkaste det Spørgsmaal, om ikke lignende Bevæg- 
grunde skulde have været medvirkende til, at Essæeme har over- 
holdt Sabbaten særlig strengt; vi tør nemlig sikkert gaa ud fra, 
at Josefos næppe vilde have taget Forargelse af denne fra et jødisk 
Standpunkt set noget tvivlsomme Motivering, saafremt han over- 
hovedet var bleven opmærksom derpaa; det vilde i det foreliggende 
Tilfælde stemmer bedst med hans Interesser kun at se paa Resul- 
tatet, og dette har han da bedømt ud fra Princippet: jo strengere 
jo bedre. Interessant i denne Sammenhæng er hans Yttring C. Ap. 
11282(39): ovd' sGTtv ov TCohq'Ellrjvtov ovdrfvtGovv ovåé ^(xq- 
^aQOV ovåé sv e&vog, ev&a fiij to rijg é^åo^aåoc, rjv uQyovfisv 
Tinsl^, é&oc, ov^) åta7ii(poiT7^i{6v nat al vrjGTStat nat Xv^vrnv 
dvanavGsiG mt noXla ræv sig ^qcqoiv ^f.tiv ov vsvofita/uÉvcov 
TvaQaTéTi^QijTat. Da der lige i Forvejen har været Tale om, at 
græske Filosoffer har øst meget af deres Visdom fra Moseloven, og 
der i hele Sammenhængen lægges Vægt paa at eftervise, at Toraen 
har udøvet Indflydelse langt udenfor Jødernes Kreds, kunde man 
spørge, om det ikke forholdt sig med disse sidste Eksempler ganske 
paa samme Maade, at de altsaa savnede ethvert faktisk Grundlag; 



^) Niese læser: [6s] i Stedet for ov og: to ^&os, men Meningen er uberørt deraf. 
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thi at der ikke skulde findes en By eller et Folk, hvor ikke den 
jødiske Sabbat blev fejret af Hedninger (saaledes maa Udsagnet 
sikkert forstaas), er en Anskuelse, med hvilken den historiske 
Virkelighed ikke kan staa Maal; kun under én Forudsætning lod 
Sagen sig høre, nemMg hvis Josefos her havde fortolket en hedensk 
Ærefrygt for Saturns Dag som jødisk Sabbatsoverholdelse. Vanske- 
lighed for denne Forstaaelse volder imidlertid Udtrykket Xvxvmv 
civav,aV6HC, som sigter til den jødiske Skik at tænde Lys før 
Sabbatens Frembrud; thi vi kender næppe noget hedensk Analogon 
dertil, som Josefos kunde have haft i Tanke; og muhgt er det der- 
for, at han alligevel kan have sigtet udelukkende til de Proselytter, 
som overholdt deii jødiske Sabbat, og altsaa gjort sig skyldig i en 
meget stærk Overdrivelse. Men uafhængigt af, hvorledes det for^ 
holdej: sig hermed, er den MuUghed til Stede, at astrologisk Overtro, 
knyttet til Saturns Dag, hos Essæerne kan have forenet sig med 
jødisk Sabbatspraksis og derved bidraget til, at denne blev gennem- 
ført med endnu større Rigorisme.^) Og at en saadan Forklaring 
tihned er en ret sandsynHg Mulighed, har man rimeligvis Lov til 
at finde bekræftet ved den mere haandgribehge Overensstemmelse, 
der eksisterer mellem Essæismen og Mithrasrehgionen paa et meget 
nærhggende Omraade, nemhg den astrologisk bestemte FataUsmes; 
den €lfi(XQfASVi]-'Lære, som Josefos tillægger det jødiske Ordens- 
samfund, spillede nemlig ogsaa for Mithrasdyrkerne en stor Rolle, 
»c'est lå la doctrine capitale que Babylone a introduite dans le 
mazdéisme: la eroyance å la FataUté«, bemærker Cumont (I, p. 301) 
derom, og der er vel Grund til at formode, at den uhyre Udbredelse, 
som denne Teori fik i den antike Verden, for en. ikke ringe Del netop 
skyldtes den persiske Mysterierehgion. 

Som sidste Punkt under de astrologiske Forestillinger behand- 
lede vi i det foregaaende Afsnit Læren om Sjælens Himmelrejse 
og antydede dér allerede, at denne Doktrin oprindehg stammede 
fra Orienten; da' dette Forhold i nyere Tid er blevet belyst gen- 



^) Til Elchasais Advarsel mod at døbe paa Sabbaten findes der et Par inter- 
essante mandæiske Analogier; h. G. 228, 6 forbydes det nemlig paa Nytaarsdagen 
at øse af en »Jordan« (o: rindende Vand), drikke deraf og salve sit Ansigt; og de 
Mandæere, Petermann traf, turde paa Nytaarsdagen slet ikke gaa hen til Vandet, 
fordi de mente, at dettes Skytsengle paa denne Dag var fraværende for i Himlen 
at fejre den store Fest, og da havde naturligvis Dæmonerne Herredømmet paa 
Jorden (ofr. Mand. Rel., p. 90 f.) 
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nem udførlige Afhandlinger af Brandt, Anz og Bousset^), kan vi 
her fatte os i stor Korthed, Disse Forskere har nemlig eftervist, 
at selve Ideen om en Sjælerejse har hjemme indenfor Parsismen; 
her drejede det sig imidlertid oprindelig kun om tre eller fire 
Trin, der skulde tilbagelægges, men Indvirkning fra den babyloniske 
Astralreligion førte til, at disse Stadier blev kombinerede med 
Planetsfærerne, saaledes at der altsaa blev syv at passere. Pla- 
neterne selv blev da betragtet som fjendtlige Magter, der vilde 
hindre Passagen, og dette blev ofte anskuet under Billedet af Porte, 
som de bevogtede; til de syv kom da undertiden en ottende Port 
som den, der førte ind i Saligheden. 

En saadan Kombination af persisk og babylonisk Rehgion 
stemmer fortrinligt med, hvad der tidligere er blevet anført om 
Synkretismen i Babylonien, og Sjælerejsen udgør da ogsaa et be- 
tydningsfuldt Led baade af den mithriske og den mandæiske 
Dogmatik. For den førstes Vedkommende er Forholdet bevidnet 
ikke alene ved den i det foregaaende oftere behandlede Meddelelse 
C. Cels VI 22, men tillige ved et Udsagn hos Porfyrios (De antro 
nymph. 6 Nauck, p. 6o, i ff.): ovtco mi Dégaat Tt^v eig aarai 
narf-oåov T()di> 'ipvxoåv mi. nahv eioåov /nvGraycoyovvTsg te- 
XovGt TOV juvoTi]V, énovofA.aoavTsg aiii^Xccwv {tov) totcov, 
og ligeledes ved en Ytring af Julian (Orat. V 172 D Wright I, 
p. 482); ei åå Kai Tijg ccgQijTov (ÅVGTaycoyiag dipaifiriv, tjv o^ 
Xalåaiog neQi tov éuTcixTiva d-sov é^a^%sv6sv, dvaycov dt 
avTov Tag 'ipvxdg, dyvcoOTa sqco nat ^aAot yå dyvcooTa 
Trø GVQ(psTW, deovgyoig ås Toig ^anagioig yvrngifxa. Bousset 
formoder vel med Rette (Arch. f. . Rel. 1901, p. 169), at 
Mysterierne har bidraget væsentligt til ogsaa at bringe disse 
Ideer i Kurs i Vesten. Ifølge Mandæismens Lære maa 
Sjælen efter Døden passere syv eller otte Stationer (Mattar- 
a£ af -i-ji bevogte, fastholde), hvis Navne i Genza flere 
Gange anføres. Brandt har (J. pr. Th. 1892, p. 408 ff.) givet 
en Oversigt over de forskellige, indbyrdes afvigende Opregninger, 
hvoraf det fremgaar, at Betegnelserne for de otte og deres indbjnrdes 



^) Brandt, Das Schicksal der Seele nach dem Tode nach mandåischen und parsi- 
schen Vorstellungen, J. pr. Th. 1892, p. 405 .ff. og 575 ff.; Anz, Zur Frage nach dem 
Ursprung des Gnostizismus. T. U. XV 4; Bousset, Die Himmelsreise der Seele, Arch. 
f. Rel. 1901, p. 136 ff. og 229 ff. — Dieterichs Kritik deraf (Mithrasliturgie, p. 179 ff.) 
synes mig, hvad Hovedsagen angaar, ikke træffende. ... 
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Ordning i Tidens Løb er blevet ganske forvirret; men det astro- 
logiske Grundlag skinner dog, trods Brandts afvigende Opfattelse, 
tydeligt igennem, idet otte Mattartas i Stedet for syv, som før 
bemærket, er forklarlig ud fra Anskuelsen af dem som Porte. 

Teorien om Sjælens Himmelrejse har for .vor Sammenhæng 
en ganske særlig Interesse, fordi Klassevæsenet efter al Sandsynlig- 
hed derudfra finder sin Forklaring. Indenfor Mithrasreligionen var 
Betragtningen nemlig denne, at de syv successive Grader med de 
dertil hørende Initiationer, hvorigennem man tilsidst opnaaede 
den højeste Erkendelse og den højeste Renhed, svarede til de syv 
Planetsfærer (ofr. Cumont I, p. 316) saaledes, at dersom man f. Eks. 
i Mysterierne var naaet frem til »Løve«-Graden, havde man derved 
erhvervet sig en saadan Renhed og havde tillige faaet betroet de 
magisk^ Ord -og Navne, som krævedes, for at Sjælen kunde passere 
de fire første Sfærer; var man HeUodrom, slap Sjælen let gennem 
de seks o, s. fr. Ud fra saadanne Forudsætninger bliver der god 
Mening i Klassevæsenet; og skulde nu ikke lignende Tangegange 
have været bestemmende for Forholdet hos Essæerne? Vi har set, 
at fire Grader indenfor de fuldtberettigede Samfundsmedlemmer + 
tre Novicegrader er en mindst Hgesaa sandsynlig Forstaaelse af 
Josefos' Ord (Bell. II 150 [8, 10]) som fire Grader i alt, Novicerne 
inklusive; og staar Sjrv^tallet fast, kan Sagen ikke godt forklares 
paa anden Maade. Selv under Forudsætning af, at Antallet kun 
havde beløbet sig til fire, kunde Betragtningen muligvis alHgevel 
være den samme, hvis nemhg Essæerne havde haft den oprindeHge 
persiske Forestilling, hvorefter der for Sjælen kun var tre eUer 
fire Himle at passere (cfr. Bousset, Arch. f. Rel. 1901, p. 234); 
men dette er dog næppe sandsynhgt,thi først ved Paavirkningen 
fra den kaldæiske Astrologi bliver det en Rejse med Forhindringer, 
en TTQOGodoQ TTeQij^idxrjTOQ ; og, som sagt, de syv Grader er ogsaa 
efter Josefosteksten den mest nærliggende Antagelse. 

I denne Forbindelse indføjer vi et Par Ord om den essæiske 
Eschatologi, som den udførligt er skildret i Bell. II 154—56 (8, 11); 
dette Spørgsmaal har ikke kunnet behandles tidligere, fordi For- 
staaelsen heraf i saa høj Grad afhænger af det Helhedssynspunkt, 
der anlægges paa Sekten. I Diskussionen om Essæismens Oprindelse 
har man undertiden betonet denne FremstiUings stærkt hellenistiske 
. Karakter, som for Zeller endog var. et Hovedpunkt i hans Argumen- 
tation for Teorien om den nypythagoræiske Indflydelse. Imidlertid 
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er der her Grund til at være ganske særlig kritisk overfor Josefos; 
thi ikke blot er han i al Almindelighed tilbøjelig til at tegne Essæerae 
med græske Farver for ret at gøre disse »Filosoffer« tiltalende for 
sine Læsere, men i det foreliggende Tilfælde fremhæver han ud- 
trykkehg selv Ligheden med Hellenernes Anskuelser; det har alt- 
saa utvivlsomt her været ham meget magtpaaliggende at faa Ana- 
logierne til at træde klart frem, og dette er naturligvis mistænkeUgt; 
thi ved en saa lidet samvittighedsfuld Forfatter som Josefos, maa 
man regne med den Mulighed, at han da i sin Fremstilling kan have 
gjort Overensstemmelsen noget større, end den i Virkehgheden var. 
Da vi nu ovenfor paa andre Omraader af den essæiske Eschatologi 
har fundet orientalsk Indflydelse sandsynHg, undersøger vi, hvor- 
ledes Skildringen her harmonerer med dette S5mspunkt. 

Der gives i Bell. II 154 ff. først en Redegørelse for Essæernes 
Psykologi: ual ycxQ SQQmTm nag avrois ijås 7j åo^a, (pd^aqta 
fiév elvai ta GcofiaTcc accl Ti]V ^Itjv ov /novtfjov avrwv, rag de 
tpvxciQ dd-avdrovg dsl åiafiévetv, og paa Grundlag af dette Ud- 
sagn hævder man undertiden, at Essæerne kun har lært Sjælens 
Udødehghed, ikke derimod Legemets Opstandelse; men det er 
dog tvivlsomt, hvorvidt en saadan Paastand holder Stik. Josefos 
nævner ganske vist ikke udtrykkeligt ri dvaGTaatg rov Gm/narog, 
men det er let forstaaeligt, at han kan have udeladt dette Dogme; 
thi selvfølgehg var det den helleniserede Jøde velbekendt, hvilket 
Anstød man i den græsk-romerske Verden maatte tage deraf; og 
naar Hippolyt i sin Gengivelse af Josefosteksten hgefrem tillægger 
Essæerne Læren om ij dvdoraaig r^g Gaqwg (Phil. IX 27 
Duncker, p. 484,43), skyldes dette vel nok denne Kirkelærers 
mere eller mindre bevidste Kristianisering; men udelukket var det 
alligevel ikke, at han i Realiteten kunde have Ret, i Betragtning af 
den store Udbredelse, som Opstandelsestroen havde fundet inden- 
for den øvrige Senjødedom (ofr. Schiirer II, p, 638 ff.; Bousset, Rel. 
des Judent. ^, p. 308 ff.). Dogmet er jo sikkert af iranisk Her- 
komst, eller rettere vakt til Live indenfor Jødedommen under Ind- 
flydelse fra Parsismen (cfr. Stave, Einfluss des Parsismus auf das 
Judentum, p. 202 ff.), og det fortjener at bemærkes, at ogsaa i 
MithrasreHgionen har man bekendt sig dertil; af det betydnings- 
fulde Udsagn hos Tertullian (De præscript, hær. 40 Oehler II, 
p. 38) om den persiske Guddom erfarer vi bl. a. : imaginem resurrec- 
tionis inducit (cfr. Cumont I, p. 187 f. og 310 f.). 
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I Josefos' Fremstilling hedder det nu videre: mi avfinlsKSG' 
d-ai fi6v EK TOV IsTiTOTaTov q)0LT(06ag ai&éQog wgjisq tlQuratg 
Toig am^uGiv ivyyl rivi (pvoex^ ttaTaowcofÅSvag, ém-idav åé 
dvs&mat jm v^ata aagna dEGfAm, ola &ij f^ianQag åovkeiag 
aTCfjkXayiUEvag tots xaiQEiv nat fÅETerxigovg q)EQ€a&a/, hvor- 
med der altsaa er sagt, at de udødelige Sjæle tiUige er 
præeksistente, at de stammer fra den fineste Æter, at de 
befinder sig i Legemet som i et Fængsel, og at de følgeHg 
glæder sig, naar de atter kan bevæge sig op til deres tidUgere 
Hjem. Utvivlsomt er Koloriten i denne Skildring hellenisk, 
men ogsaa kun Koloriten; Realiteterne kan ligesaa godt være 
iraniske. »L'åme, ou plutot l'essence divine qui lui assure l'immor- 
taUté (Fravashi), est descendue du ciel, sa premiere demeure, 
pour animer le corps de l'homme, dont elle se sépare aprés le décés« 
— saaledes sammenfattes Mazdatroens Anskuelser af , Cumont 
(I, p. 37, hvor nærmere Hjemmel for denne Paastand gives; cfr. 
p. 309 f. og Stave, anf. Skr., p. 233 f.), og ud over, hvad heri ligger, 
udtaler Josefosstedet jo kun, at Sjælene bestaar af Æter, og at de 
befinder sig i Legemet som i et Fængsel — to udmalende Træk, som 
den lidet omhyggelige Skribent meget let kan have føjet til for 
egen Regning. De persiske ForestilKnger paa dette Punkt er ogsaa 
bevarede i Mithrasreligionen;' de dannede jo Forudsætningen for 
Teorien om Sjælens Opstigning gennem de forskeUige Himle^). 

Stærkest mærkes det græske Præg i, hvad Josefos beretter om 
Essæernes Tro paa, at de gode Mennesker engang skulde bo hin- 
sides Oceanet, beskyttede mod Regn og Sne og Hede og omviftede 
af milde Zefyrvinde, mens de ugudehge anbringes i en Hule fuld 
af alskens Pinsler; og det er da ogsaa her, han selvudførhgt efter- 
viser Ligheden raed Hellenernes Forestillinger. Men samtidigt 
gør rigtignok denne Skildring i særhg Grad Indtryk af at være 
malet med Forfatterens egne Farver; man spørger uvilkaarligt, 
om ikke den Virkelighed, der Ugger til Grund, alene har været Es- 



1) At Mithrasdyrkerne ogsaa skulde have hyldet Sjælevandringslæren, sona 
Cumont I, p. 40 ff., antager paa Grundlag af et enkelt Udsagn hos Porfjorios (De 
abstin. IV 16 Nauck, p. 354, 15 f.) om Sjælene, ag navTodccTtolg itegtéxsa&ai acoficcat 
Xéyovei, er næppe sandsynligt; en saadan Teori vilde passe meget daarligt med 
Forestillingen om Himmelrejsen og er ikke bevidnet paa nogen anden Maade^ 
Skulde den virkelig have eksisteret i Mithrasreligionen, maatte det bero paa Ind- 
flydelse fra græsk Filosofi (cfr. Bousset, Arch. f. Rel. 1901, p. 259). 
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sæemes Tro paa en Verdensdom med et Paradis som Løn for de 
fromme og et Pinested til de ugudeliges Afstraffelse. I denne al- 
mindelige Form var Forestillingen meget udbredt indenfor Sen- 
jødedommen (ofr. Bousset, Rel. des Judent. 2, p. 324 ff .), og den 
var tillige god iranisk (cfr. Boklen, Verwandtschaft der jiid.-christl. 
mit der Parsischen Eschatologie, p. 17 ff.). Hvorvidt Essæerne 
har antaget en Verdensdom, kan iøvrigt være noget tvivlsomt; 
Josefos nævner den ikke direkte, og at Hippolyt (Phil. IX 27 
Duncker, p. 484, 46) har mg xqIgswq, betyder ikke meget; 
man kunde tilmed mene, at den i Virkeligheden var overflødig, 
for saa vidt som jo Sjælens Himmekejse faktisk virkede som en 
saadan; hvis det ikke lykkedes at passere Planetsfærerne, var man 
egentUg dermed dømt. Et rent logisk Ræsonnement tør dog næppe 
være afgørende i slige Spørgsmaal, og umuligt er det ikke, at man 
paa en eller anden Maade kan have forenet begge Forestillinger; 
det kunde i hvert Fald Mithrasdyrkerne, om hvilke Cumont lejHg- 
hedsvis bemærker (I, p. 340): »ils croyaient enfin å l'inunortahté 
d l'åme, au jugement dernier et å la résurrection des morts dans 
la conflagration finale de l'univers«. Det er i Virkeligheden sand- 
synligt, at Essæerne har haft de samme tre Dogmer, skønt Josefos 
kun har fundet Anledning til udtrykkelig at fremhæve det første af 
dem, og under alle Omstændigheder turde den foregaaende Under- 
søgelse af hans Beretning i Bell. II 154 ff. have vist, at denne ikke 
er af en saadan Art, at man paa dette Grundlag alene kan støtte 
Antagelsen af en hellenisk Eschatologi og Psykologi hos den jødiske 
Sekt. 

Viser saaledes alle de hidtil behandlede EjendommeHgheder 
tilbage til Babylonien, gælder dette i endnu højere Grad om den 
Rolle, som Badene spillede for Essæerne; ja heri ligger i VirkeUg- 
heden det stærkeste Vidnesbyrd om Sektens orientalske Herkomst. 
Ganske vist er Forestillingen om Vandets lægende Evne og dets 
dæmon- og syndsfordrivende Kraft et Fænomen, som findes paa 
et primitivt Religionstrin mange Steder og under mange Former, 
saaledes som det f. Eks. for nylig er eftervist af J. Scheftelowitz 
(i Arch. f. Rel. 1914, p. 354 ff.). Men i ganske særlig Forstand 
havde dog saadanne Ideer hjemme i Mesopotamiens Egne; bekendt 
er Eas Kultus i Eridu, som allerede Wernle (Anfånge unserer Re- 
Hgion 2, p. 93) har bragt i Forbindelse med Johannes Døbers Virk- 
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somhed^), og i Kileindskrifterne genfinder vi et meget betydeligt 
Antal af de Forestillinger, som mødte os under Behandlingen af 
Essæernes Daabspraksis. Lærerigt er i Særdeleshed de takige 
Besværgelseshymner, som vi allerede tidligere har omtalt. »Der 
Gegenstand der Beschworungen sind allerhand' Krankheiten und 
krankhaften Zustånde physischer und psychischer Art. Urheber 
der Krankheit sind die bosen Dåmonen, die in dem Kranken ihre 
Wohnung aufschlagen«, bemærker Fr. Jeremias (Chantepie de la 
Saussaye^ I, p. 309), og talrige er Vidnesbjnrdene om den Rolle, 
som disse Væsener har spillet (ofr. Anz, T. U. XV 4, p. 68). En 
Dæmon kunde man saa overmaade let faa i Livet; Hgesom Elcha- 
sæefne frygtede noget saadant ved Bid af en gal Hund og Essæerne, 
naar de forrettede deres Nødtørft eller fuldbyrdede det første Sam- 
leje, mente Babylonierne, at de fjendtlige og sygdomsforaarsagende 
Væsener kunde snige sig ind i Legemet med den Næring, som man 
nød, eller den Luft, man indaandede (cfr. Heitmiiller, Im Namen 
Jesu, p. 186). Og betydningsfuldt er det fremdeles, at Synd 
og Skyld betragtedes under det samme Synspunkt, saaledes at 
disse to Begreber sammenstilles med Sygdomme og Besættelser 
som ganske sideordnede, man kunde næsten sige synonyme Udtryk. 
Det hedder f. Eks. et Steds i disse Besværgelsesf ormler: »So werde 
der Fluch, der Bann, die Pein, die Qual, die Krankheit, der Schmerz, 
die Slinde, die Missethat, der Frevel, das Vergehen, die Krank- 
heit die in meinem Leibe, meinem Fleische, meinen Gliedern sitzt, 
wie diese Zwiebel abgeschålt«; og lidt senere: »Mit Hitze, Fieber, 
Schiittelfrost, sind meine Hånde gefiillt, mit Fluch, Bann, sind 
meine Hånde gefiillt, mit Pein, Qual, sind meine Hånde gefiillt, 
mit Krankheit, Schmerz, Siinde, Missethat, Frevel, Vergehen, sind 
meine Hånde gefiillt, mit Herzenskummer, Korperschmerz, sind meine 
Hånde gefiillt, mit Zauber, Spuk, Hexerei, bosen Treibereien, sind 
meine Hånde gefiillt«. (Surpu V/VI 67 ff. og 124 ff. citeret efter 
Heitmiiller, Im Namen Jesu, p. 186). 

Baade til Helbredelse af Sygdomme og til Udslettelse af Synd 
og den deraf følgende Skyld kan der da ganske konsekvent anvendes 
de samme Fremgangsmaader; Formaalet er jo i begge Tilfælde at 
faa Dæmonerne fordrevet. Og blandt de eksorcistiske Midler, som 



^) Som en Mulighed er dette Forhold ogsaa antydet af Zimmem i K. A. T. '» 
p. 361. 
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iøvrigt kan være meget forskellige, er der navnlig et enkelt, som 
har Interesse for os, nemlig Badet. Efter babylonisk Tankegang 
formaar Vandet at fordrive de onde Aander, og derfor er dette 
Element altsaa baade et Lægemiddel til Helbredelse fra Sygdomme 
og et ikccaTf]Qtov til at fjerne Synden og dens Følger. Saa- 
ledes prises det i en »Psalm to the Water and Fire Gods« IV R. ^ 14, 
2 L. 2 ff. (oversat hos Anz, T .U. XV 4, p. loi): »Reines Wasser. . . 

Wasser des Euphrat, das am Ort Wasser, das im Ozean treu- 

lich bewahrt war. — Das reine Geheiss Eas hat es gereinigt, die 
Sohne des Ozeans, die sieben, haben das Wasser gereinigt, das 
Wasser gelåutert, das Wasser geklårt. — Vor deinem Vater Ea, 
vor deiner Mutter Damkina moge er (der Blisser) rein sein, lauter 
sein, klar sein; die bose Verwiinschung moge beiseite weichen«; og 
hvad der gælder Oceanet, har ogsaa Gyldighed for Vandet i Eufrat 
og Tigris: »Gereinigt, gelåutert, besprengt, gewaschen, gesåubert 
ist er mit Wasser des Tigris und Euphrat, der reinen, mit Wasser 
der Meere« (Surpu VIII 66 f. citeret hos Anz, T. U. XV 4, p. 102). 
Selvfølgelig faar Badet endnu større magisk Evne, naar der ud- 
tales Besværgelsesformularer derover; i en Helbredelsesrecept IV 
R.2 22, 2 L. II ff. hedder det saaledes (Anz' Oversættelse T. U. XV 4, 
p. 102): »An der Mtindung der beiden Strome schopfe Wasser, iiber 
dies Wasser sprich deine heilige Formel, durch deinen heiligen 
Spruch heihge es, den Menschen, den Sohn seines Gottes, besprenge 
damit«; og hvor udvortes Helbredelsesprocessen er tænkt, viser en 
anden Tekst IV R. ^ 16, 2 L. 44 ff., som Anz Hgeledes meddeler: 
»tjber den Betreff enden giesse Wasser, Beschworungswasser sprenge: 
wenn das Wasser seinen Leib hinabrinnt, moge Namtar (o : en Syg- 
domsdæmon) wie das Wasser von seinem Leibe rinnen. Jenes 
Wasser giesse zuriick in ein Gefåss, auf die Strasse schiitte es aus: 

das Leiden, das die Kraft verkurzt, fixhre die Strasse fort «. 

Gentagne Gange er Vandets dæmonfordrivende Kraft ogsaa frem- 
hævet i den af Tallquist udgivne Besværgelsesserie Maqlu, særhg 
paa den VII Tavle, hvor det f. Eks. L. 72 ff. hedder: »Dein zauber, 

deine hexerei, deine vergiftung mogen mit dem Wasser meines 

korpers und mit dem reinigungswasser meiner Hånde abgerissen 

werden....«; L. 102 ff.: »Deine hexerei, dein behexen wird 

Ea, der grossmagier der gotter, brechen und mit wasser abwaschen«; 
L. 115 ff.: »Ich håbe meine hånde gewaschen, den korper gereinigt 
mit reinem quellwasser, welches in der stadt Eridu vorhanden ist. 
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Alles boses, alles nicht gutes, das in meinem korper, in meinem 
fleisch, in meinen gliedern da ist, die unannehmlichkeit boser 
unheilvoller traume .... zertrete ich auf der strasse . . . . . .«; og 

endelig L. 124 i!.: »Der schlechte genius, der bose dåmon, krank- 
heit, seuche, fieber, brand, schmerz, wehklagen; schwåche (?) und 
seufzen .... mogen mit dem wasser meines korpers und dem 

reinigungswasser meiner hånde iiber das bild von saggil (?) kom- 
men!« Hvorledes disse Renselsesceremonier til Fjernelse af Syg- 
dom og Synd nærmere har været foretaget, faar vi ganske vist 
sjælden Oplysning om; undertiden synes de at være ment som 
Bestænkelse og Overøsning, men det maa dog bemærkes, at selve 
den Omstændighed, at der fortrinsvis er Tale om det rensende 
Vand i Havet og de hellige Floder Eufrat og Tigris, kunde tale for, 
at der har været tænkt pa,a Neddykning og Bade, ogsaa hvor dette 
ikke udtrykkeligt fremhæves. Et Par direkte Vidnesbyrd for en 
saadan.Fremgangsmaade anfører i øvrigt Anz (T, U. XV 4, p. 102) 
nemlig fra IV R. ^ 29, 4 C, i L. 2,. hvor der er Tale om det vidt- 
strakte Hav »in das keine Hexe hinabgestiegen, in dem keine Zau- 
berin ihre Hånd gewaschen«, og fra en Anvisning til Renselse for 
Synd IV R. ^ 59, 2 L. 16, hvor det hedder: »reinwaschen mogen dich 
die dahineilenden Wasser des Stromes«. 

Den gammelbabyloniske Betragtning af Vandet som det hellige 
og dæmonfordrivende Element levede stadig videre i de mesopo- 
taniske Egne, derom har vi et tydeligt Vidnesbyrd i den mandæiske 
Sekt, hvis Selvbetegnelse Subba betyder Døbere, og hos hvilke vi 
netop genfinder den samme primitive Betragtning af .Daabsbadets 
Virkninger. Paa Indflydelse fra de jødiske (levitiske) Renheds- 
bestemmelser beror muligvis, hvad Siouffi (Etudes sur la rehgion 
des Soubbas, p. 116) bemærker at »aprés avoir. consommé l'acte 
conjugal, le mari emméne sa femme, et ils vont ensemble, pendant 
la nuit, se baigner au fleuve«; men derimod mindes vi om de elcha- 
sæiske og essæiske Forskrifter, naar vi læser, hvad han (p. 82 ff.) 
fortæller om den Fremgangsmaade, Mandæeren anvender, naar 
han tager sit (hyppigt gentagne) Daabsbad. Han klæder sig af, 
vasker først sit Haar, begiver sig derpaa ud i Floden og dukker 
tre Gange under med Ansigtet i den Retning, hvorfra Strømmen 
kommer. Svarende til den essæisk-elchasæiske Vidneanraabelse 
maa ogsaa Mandæeren, baade medens han har Hovedet ovenfor, og 
naar det er under Vandet, fremsige Bønner. Idet han stiger op. 
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vasker han sit Ansigt, gnider Panden tre Gange med Vand, stikker 
tre Gange de vaade Fingre i Øren og Næsebor, skyller tre Gange 
sin Mund, kaster tre Gange Vand over Knæ og Ben og skyller til 
sidst Fødder og Hænder tre Gange. Meningen med hele denne 
omstændehge Proces er jo tydeHgvis at sørge for, at hele Legemet 
med alle dets Afkroge kommer i Berøring med Vandet, altsaa den 
samme Tanke, som laa til Grund for Elchasais Krav om Daab avv 
navTL Tro (fOQéfiati) i øvrigt fattes heller ikke dette Analogon, thi 
de mandæiske Kvinder bader med Tøjet paa, og Mændene vasker 
deres Klæder i Floden. I de første 60 Dage efter Indvielsen paa- 
hviler det ogsaa den mandæiske Præst at tage et Daabsbad tre 
Gange daghg med Klæderne paa; ja, han skal endog bære det 
vaade Tøj under de paafølgende Bønner. Oprindelig er vel dermed 
tilsigtet en meget grundig Dæmonfordrivelse og Indførelse af gud- 
dommelig Kraft, og man kan passende sammenstille dermed, at 
det hos Elchasæeme tog 40 Dage at kurere en Ftisiker. Under 
samme Synspunkt forstaas endehg ogsaa en stor Del af de Mand. 
Rel., p. 95 f. (efter Siouffi) opregnede Tilfælde, hvor der af Mandæeren 
kræves et Bad; man bemærke saaledes: efter Bid af et vildt Dyr,' 
efter Indtagelse af Medicin og efter overstaaet Sygdom samt efter 
Forrettelsen af Nødtørft. Selv de Tilfælde, der minder stærkere 
om de jødiske Renhedsforskrifter, kunde ligeledes meget vel have 
deres Oprindelse fra saadanne ForestilUnger. 

Ved Siden af denne »Selbsttaufe«, som kan gentages, saa ofte 
det skal være, og som altsaa svarer til de essæiske Bade før Maal- 
tidet, efter Nødtørft og i medicinsk Øjemed, kender Mandæismen 
tillige en Daab, der skal udføres under en Præsts Medvirkning, 
og som følgelig danner et Analogon til det essæiske Initiationsbad. 
Børnene skal døbes med denne, saa snart som man mener, at de 
kan taale det kolde Bad; og saa længe de endnu ikke har faaet 
det, regnes de ikke for Medlemmer af det mandæiske Samfund; 
Forældrene maa ikke kysse dem, og dersom de dør, faar de ikke 
nogen religiøs Begravelse (Mand. Rel., p. 98). Som forbilledlig for 
denne Daab betragter Mandæerne selv Johannes Døbers Virksom- 
hed, idet der lægges ham følgende Udsagn i Munden: »Ich setze 
die Menschen ih den Jordan, wieSchafe vor den Hirten, und mit 
meinem Stab lasse ich Wasser auf sie herabfliessen, und den Namen 
des Lebens nenne ich iiber ihnen« (Mand. Rel., p. 102); men denne 
Skikkelse er utvivlsomt ganske sekundært indkommet i det man- 
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dæiske System (Mand. Rel., p. 137 f£.). Den kristne Daab føles da 
ogsaa af denne Sekt som noget fra deres egen ganske forskelligt; 
den benævnes i^m"'''ai^'a, medens j^msSfi^'O er Navnet paa det 
mandæiske Sakramente. En ret Daab skal nemlig foregaa i »le- 
vende« Vand, men de kristne døber i t^-'p-'OS iS'''aS ^'- »afskaaret« 
Vand, og derfor bliver Handlingen en saakaldt ; j^-rflT^ i<mT"'^&^^ 
0: en Skændselsdaab (Mand. Rel., p. 98 f.). Vi mindes, at de 
elchasæiske og rimeligvis ogsaa de essæiske Daabsbade ligeledes 
skulde foregaa év våari ^mvri^), og med Rette ser Brandt 
i Kravet om, at der kun maa benyttes rindende Vand, et Bevis 
for, at Mandæismen virkelig har bevaret Rester af den oprindelige 
og ganske primitive Betragtning, hvorefter det er det direkte fra 
Guddommens Trone strømmende Flod- og Kildevand, som er særlig 
-^^el egnet til at formidle Overførelse af dens overnaturlige Kræfter 
og fordrive de onde Væsener, som stiller sig hindrende i Vejen der- 
for (Mand. Rel., p. 177 f.). 

Ud fra en saadan Betragtning er det forstaaeligt, at Daabs- 
badet for den troende Mandæer bliver et Middel til og et Pant paa, 
at han i den anden Tilværelse naar frem til Guddommen og faar 
Del i Saligheden. Æuer Zeichen ist das Zeichen des lebendes Wassers, 
durch welches (Zeichen) ihr aufsteigt zum Lichtort«, hedder det 
højre Genza 18, 13 (Mand. Rel, p, 98), og da dette netop er den 
Lod, som Religionen sikrer sine Tilhængere, kan det samme ses 
under det Synspunkt, at Daaben bevirker Medlemsret indenfor det 
mandæiske Samfund og medfører, at den paagældende tør betragte 
sig som et Medlem af »Livets Slægt« (h. G. 333, 17; Mand. Rel., 
p. 98 f.). At Daabsbadet kan have denne Virkning, staar atter i 
Forbindelse med, at det formaar at udslette Synden og dens Skyld: 

»Tauft euch damit ihr einen Vergeber der Stinden und Schulden 

habt. Jeden, der mit dem Zeichen des Lebens bezeichnet und iiber 
dem der Name des Lichtkonigs genannt ist, und der fest ist und 
bestandig in seiner Taufe und gute und schone Werke thut, wird 
niemand auf seinem Weg (ni. zur Lichtwelt) aufhalten« (h. G. 17 f.; 
Mand. Rel., p. 94). Efter Daaben kræves der altsaa ganske som 
ved det elchasæiske og essæiske Initiationsbad et Liv med gode 



1) Ved Sideu af det mandæiske Tempel findes et Bassin, der har Tilløb fra en 
Flod, og altsaa er en Indretning i Lighed med det vSqoxosiov, som omtales i Pseudo- 
klementinerne; nu synes man dog at foretrække selve Floden til at tage Daabs- 
badet i (Mand. Rel., p. 97). 
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og skønne Gerninger; men der er tillige en interessant Forskel. 
Medens Forsyndelser hos Essæerne førte til Udstødelse af Sam- 
fundet, uden at ny Optagelse var muHg før paa Dødslejet, og Elcha- 
sai tillod en enkelt Gentagelse af Daabsbadet og dermed følgende 
Syndstilgivelse, træffer vi hos Mandæerne en laksere Praksis. »Dem 
Genza gemåss liesse sich besser behaupten: Durch Verstosse gegen 
die Gebote des Mandå d'Hajé verwirkt man den Gnadenstand. 
Die erneute Taufe macht desselben wieder theilhaftig, sodass der 
Mandåer seine Fehltritte noch abbtissen kann«. (Mand. Rel., p. 99). 
Saafremt de tidligere omtalte Mughtasila ikke er helt identiske 
med Mandæerne, foreligger der her et yderUgere Vidnesbyrd om, 
at den gammelbabyloniske Daabspraksis stadig har fortsat sig i 
de mesopotamiske Egne; om denne Sekt lyder nemlig ibn Ishaq 
an-Nadims Udsagn: w^Lj U ^^p*>- qj-Lv^xjj JLvwæIJL qj]j^^. 
(Chwolsohn, Ssabier II, p. 543). Større Interesse har det imid- 
lertid, at ogsaa Mithraskulten bærer Spor af sin babyloniske 
Herkomst derved, at den i udstrakt Grad gjorde Brug af Lustra- 
tioner; rimehgvis har det dog for Praksis inden for denne Religion 
tiUige været medvirkende, at saadanne Renselser heller ikke var 
Parsismen fremmede. Vandet betragtedes ganske vist her som 
det helHge Element, der ikke turde besmittes; men netop i Kraft 
af denne Egenskab maatte det dog ogsaa være skikket til at holde 
Urenhed borte. Yasht X 122 ff . (Darmesteter II, p. 474) spørger 
Zarathustra, hvorledes der skal ofres til Mithras, for at Guden 
kan glæde sig derover, og Ahura Mazdas Svar lyder: »Ils se laveront 
le corps trois jours et trois nuits, ils subiront trente coups (se. for 
at sone ubevidste Synder) pour le sacrifice et la priére å Mithra, 
maitre des vastes campagnes«. Naar Renselsesbade allerede i Per- 
sien spillede en saadan Rolle for Mithrastilbederne, er det for- 
staaehgt, at deres Betydning paa babylonisk Grund yderligere 
maatte vokse. Vi hører da ogsaa, at Lukians Kaldæer ahas Mithras- 
dyrker tog sig et Bad i Eufrat, førend han vendt mod den opgaaende 
Sol fremsagde sin lange Bøn (ofr. tidligere p. 351 f.), og i Pseudo- 
Chrysostomos' Hom. in Matth. II (Migne P. G. LVI, col. 637 f.) 
hedder det om Magerne fra Østen (Mt. 2, i), som muhgvis hgeledes 
er skildrede paa Grundlag af Forfatterens Viden om Mithras- 
rehgionen (Cumont II, p. 66): Hi ergo per singulos annos post 
messem trituratoriam ascendebant in montem aliquem positum ibi, 
qui vocabatur lingua eorum mons Victorialis, hobens in se quamdam 
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speluncam in saxo, fontibus et electis arboribus amoenissimus, 
in quem ascendentes et lav ant es se orabant et laudabant in silentio 
Deum tribus diébus. 

Og ikke blot som Forberedelse til Kultus har man her anvendt 
et Bad; men et Par lejlighedsvise Bemærkninger hos Tertullian 
belærer os om, at et saadant ogsaa forekom ved Mysternes Initia- 
tion. De bapt. 5 (Oehler I, p. 623) anfører Kirkefaderen nemlig 
tU Bevis for den Paastand, at Hedningerne viduis aquis sibi menii- 
untur følgende: Nam et sacris quibusdam per lavacrum initiantur, 
Isidis alicuius aut Mithrae; og De præscript, hær. 40 (Oehler II, 
p. 38) hedder det om den samme Mithras: Tingit et i'pse quosdam, 
utique . credentes et fideles suos; exfositionem delictomm de lavacro 
repromittit. Af den sidste Udtalelse fremgaar det tiQige, at Mithras- 
^ tilbederne altsaa har ventet sig Syndsforladelse af deres Initiations- 
bad, hvilket ikke kan undre i Betragtning af de ForestiUinger 
om Vandets Virkninger, som vi har fundet saa dybt indgroede i 
Babylonien. Medens lavacrum næppe kan betyde andet end et 
virkeligt Bad, kunde Udtrykket tingit tale for, at man ogsaa 
ved visse LejUgheder har søgt at drage Fordel af Vandets velsig- 
nelsesrige Kræfter ved at anvende det til Bestænkelse, sa&ledes 
som det hyppigt skete ved de babyloniske Renselsesceremonier; 
og hermed stemmer det godt, at man i Mithrashelligdomme har 
kunnet paavise Fordybninger, der rimehgvis har været bestemte 
til at rumme dette »Vievand«^), og en hel Del af de fundne Kar og 
Vaser har efter al Sandsynlighed tjent samme Formaal (Cumont I, 
p. 67). Endnu større Interesse vilde der være knyttet til Opdagelsen 
af den 0,90 X 2,15 m store Fordybning i Mithræet i Ostia (Cumont 
II, p. 524), hvis denne virkelig har været benyttet til de af Ter- 
tullian omtalte lavaer a; men selv om dette ikke skulde være Til- 
fældet, er Sagen selv jo sikker nok. 

Man kunde nu ganske vist indvende, at Mithrasreligionen 
maaske har udformet sin Daabspraksis i hvert Fald delvis under 
Indflydelse fra Kristendommen, og at altsaa TertulHan for saa 
vidt har Ret, naar han hævder, at det var Djævelen, qui ipsas 
quoque res sacramentorum divinorum mysteriis aemulatur (De præ- 
script, hær, 40 Oehler II, p. 38). Men i Betragtning af den Rivali- 
sering, der bestandig herskede mellem de to Religioner, er det ikke 



^) Saaledes i Ostia (Cumont II, p. 243 ff.) og i Spoleto (II, p. 256). 
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sandsynligt, at gensidige Laan skulde have fundet Sted paa saa 
betydningsfulde Omraader, og den Rolle, Vandet spiller i Mithras- 
kulten, er jo, som paavist, tilstrækkelig forklaret ved denne Religions 
babylonisk-persiske Herkomst. HeUer ikke behøver der at foreUgge 
kristelig Indflydelse deri, at Mithras stillede visse sædelige Krav 
til dem, som blev optagne i hans Samfund; det var jo en Selvfølge, 
at de maatte adlyde hans Befalinger i denne Tilværelse for at kunne 
være sikre paa hans Hjælp i den kommende; og at der nu virkeligt 
blev stillet saadanne Krav, fremgaar af en interessant Udtalelse af 
JuUan (i Cæsares 336 C Wright II, p. 414), hvor det hedder som 
følger: not ås, ttqoq i^f4ag Xéycov 6 'EQf^iJQi åéåcoita rov TiaTéga 
Mld-Qav iitiyvSvat' av å ccvtov tSv ivrolwv e'xov, nsiGfia 
xai OQfjiov dag)aktj ^mrl re osavTm naqaGKsvå^duv, mi 
i]vina av évd-évås amévai åéj], /nsrd r^g åyaS-ijq éXmåoi 
iiysfiova. d-eov svfisvij naS^taraQ aeavrm. Hvilke de her 
omtalte évToXai er, ved vi ganske vist ikke, men vi tør vel 
formode, at Mithrasd5n:kerne ligesom de gamle Persere og- 
saa derigennem har tilstræbt at befæste den sædelige Renhed; 
denne gjaldt det da at erhverve under stadig Kamp mod de Onder 
og Fristelser, som Ahriman og hans Dæmoner virkede. Rimeligvis 
har da Mithras' évToXnl haft et lignende Indhold som Essæernes 
OQXOi q)Qiit(jjå€igp og i hvert Fald tør vi betragte det som sand- 
synhgt, at den essæiske Forskrift om bestandig at elske Sand- 
heden, men irettesætte og bekæmpe Løgnerne (Bell. II 141 [8, 7]) 
har hørt med dertil. Om Mithrasmysterne ved Initiationen {sacra- 
mentum) har forpligtet sig til at overholde disse évToXai samtidigt 
med, at de lovede at bevare Samfundets fivor^Qia hemmelige 
overfor udenforstaaende, kan vi ganske vist ikke vide, men det 
vilde i og for sig være en nærliggende Antagelse (cfr. Cumont I, 
p. 318 f.). 

Den essæiske Daabspraksis har saaledes overmaade nære 
Analoga i den babyloniske Synkretisme, og ganske paa samme 
Maade forholder det sig med Kultmaaltidet. Religiøse Maaltider 
forekom ganske vist mange Steder i Datiden, men i Særdeleshed 
var det dog Tilfældet indenfor de orientalske Kulter^); og da de 
Ejendommehgheder, vi hidtil har undersøgt, alle har peget i denne 



^) Cfr. Dieterich, Mithrasliturgie, p. 102 ff. 
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Retning, er det det mest nærliggende ogsaa her først at vende 
Blikket mod Orienten. 

Hos Mandæerne træffer vi blandt Samfundets Kultushand- 
linger Nydelsen af Pehta og Mambuha. ^Tfn'^t) er det samme 
Ord som syrisk ]LL£i, hebr. nS, Stump, lille Stykke (hvorved 
Brød er underforstaaet), og s^mia'aii'a svarer til syrisk-aramaisk 
i.i.CLOio, j^yia'/:, Kilde (af 5^5, sprudle frem); selve Navnet 
antyder altsaa, at der er sigtet til en Drik af »levende« 
Vand. Vi har saaledes her netop to af de Elementer, der hørte med 
til de essæiske Sekters Kultusmaaltid, og ganske paa samme Maade 
er Spiserne ogsaa hos Mandæerne tænkt som hellige og i Besiddelse 
af overnaturlige Kræfter. Som hos Essæerrie bliver Elementerne 
ligeledes først indviede ved Bønner; »und ruf (od. »Kes«) die 8 Bitten 
des Pehtå- zu dem Pehtå und die zwei Bitten des Mambuha zu 
dem Mambuha«, hedder det som Vejledning for den mandæiske 
Præst (Qol. 19, 16; Mand. Rel., p. 107). Blandt de i nyere Tid 
iagttagne Skikke, der meget vel kan være gamle og gaa tilbage 
til længst forsvundne Tiders Betragtning, kan fremdeles nævnes, 
at Brødet bliver tilberedt (i Templet) af Præsterne; muligvis har 
— efter Ant. XVIII 22 (i, 5) — det samme ogsaa været Tilfældet 
hos Essæerne trods Josefos' Tale om Bagere og Kokke (Bell. II 
130 [8, 5]). Et yderligere Vidnesbyrd om Brødets Hellighed ligger 
deri, at det efter Indvielsen kun tør modtages af de troende, efter 
at disse har vasket Hænder, ja Siouffi meddeler endog, at i Reglen 
lægger Præsten selv Brødet i Munden paa Kommunikanden, fordi 
det befrygtes, at »si les ouailles la touchent eux-mémes, elle perd 
aussitot ses qualités sanctifiantes et devient un pain ordinaire« 
(Etudes sur la religion des Soubbas, p. 93). Dertil passer det godt, 
at der i Traktaten om Johana er Tale om ^•>'>H^ NmiriS o: Li- 
vets Pehta (h. G. 189, 16; Mand. Rel., p. 218), eller at det andet- 
steds (h. G. 238, 6; Mand. Rel., p. 29) hedder: »es ging Glanz aus 
von dem Pehtå, und wohnte Licht auf dem Pehtå«; Brødet er ved 
Indvielsen tydeligt nok blevet en hunmelsk Substans og formaar 
som saadan at formidle overnaturlige Kræfter til de troende. 

Med Hensyn til Vandet foreligger denne rent primitive Tanke- 
gang maaske endnu haandgribeligere. De hellige Elementer nydes 
hos Mandæerne umiddelbart efter et Daabsbad, hvormed man jo 
kan sammenstille, at ogsaa hos Essæerne fuldbyrdes en sakramental 
Tvætning og det sakramentale Maaltid i Forbindelse med hin- 
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anden. Iblandt Forskrifterne for dette Daabsbad findes nu to 
Gange anordnet, at den paagældende ogsaa skal drikke af det 
guddommelige Element, hvori Badet foregaar. Det hedder saa- 
ledes Qol. lo, ii: »Und gieb ihnen zu trinken drei HandvoU Wasser 
und sprich zu ihnen: Trink und sei geheilt (sing.) und sei be- 
standigt. Der Name des Lebens og der Name des Mandå d'Hajé 
ist genannt iiber dir«; og lidt senere lo, 28: »Sie sollen vor dich 
hin (auf das Uf er) steigen (ni. die Tåuflinge vor den Priester). 
Sodann tauche (^^as) deine Schale (b*5''5N'jr) und fiille sie mit 
Wasser, und gieb sie einem Jeden, der am Uf er steht«. Ganske 
vist anvendes intet af de to Steder Betegnelsen ij^mn'a5t"/2, der 
kun benyttes om Drikken ved den efter Daaben paafølgende Kom- 
munion (Mand. Rel., p. 108), men Analogien mellem de to Til- 
fælde, hvor Vandet nydes, er umiddelbart indlysende. Utvivlsomt 
har derfor Brandt Ret, naar han (Mand. Rel., p. iio) gør gældende, 
at i de enkelte Tilfælde, hvor der er Tale om en Mambuha med 
Vin, foreligger der et sekundært Fænomen, Efterhgning af en 
fremmed Praksis, som senere har indsneget sig som finere. 

Naar Mandæerne fra den gammelbabyloniske Religion havde 
overtaget Betragtningen af Vandet som et guddommehgt Element, 
var det for dem i og for sig en meget nærliggende Tanke, at de ved 
at drikke det kunde komme i en endnu nærmere Forbindelse der- 
med, end det var muligt ved Badet; men ved Siden deraf, har de 
i Fædrenes Eksempel rimeligvis haft en endnu mere direkte For- 
anledning til igennem Nydelsen af Mad og Drikke at forsøge at 
komme i Besiddelse af overnaturHge Kræfter. Iblandt Kileind- 
skrifterne paa de i Tell-el-Amarna fundne Lertavler findes ogsaa 
den bekendte Myte om Adapa^), der, da han indstævnes for 
Anus Domstol, af sin Fader Ea faar det Raad, at han skal afvise 
den Spise og den Drik, som Himnielguden tilbyder ham; det er 
nemUg »Dødens Spise« og »Dødens Vand«. Adapa adlyder, men 
uheldigvis er det »Livets Spise« og »Livets Vand«, som Anu lader 
frembære, og ved sin Vægring gaar da Eas Søn ghp af det evige 
Liv. Her er altsaa Tale om, at Spise og Vand formaar at virke 
henholdsvis Død og evigt Liv. Det assyriske Ord akalu kan nu 
ligesaa vel betyde Brød som mere almindehgt Mad (Zimmern, 
Arch. f. Rel. 1899, p. 173), og dersom man oversætter »Livets 



^) Gengivet i Oversættelse hos Gunkel, Schopfung und Chaos, p. 420 ff. 
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Brød«, er Overensstemmelsen med det mandæiske s^iinT Nnrr'S 
jo umiddelbart nærliggende. I Adapamyten bydes nu ganske 
vist dette Brød og Vand til evigt Liv i Himlen; og fraset nogle 
billedlige Udtryk, der mulig kunde tyde i denne Retning, har vi 
i Kileindskrifterne intet direkte Vidnesbyrd om en sakramental 
Anvendelse af Vand og Brød paa jordiske Vilkaar; men Zimmern 
(anf. Skr., p. 173 f.) gør med Rette opmærksom paa, at et argu- 
mentum e silentio her er værdiløst, fordi vi i det hele taget saa 
godt som intet ved om Lægmandsfromheden i den babyloniske 
Religions senere Perioder; og under alle Omstændigheder har det 
her foreliggende Analogon til det mandæiske Kultmaaltid Krav 

paa Interesse. ■ ■ I 

Impulser til den Idé gennem Nydelsen af visse Substanser at 
forsøge at tilegne sig Guddommens Kræfter kan Mandæerne 
iihidlertid ogsaa have faaet fra en anden Kant. Deres Religion 
er jo paa mange Punkter stærkt præget af Synkretisme med per- 
siske ForestiUinger, og nu ved vi, at det for Mazdatroen, lige fra 
de ældste Tider, spillede en stor Rolle i Kultus, at Præsten ind- 
viede nogle smaa Brød, de saakaldte daruns og ligeledes Vand 
med Tilsætning af Haomasaft, som han saa fortærede siden efter 
under Gudstjenestens Forløb^). Den Lægedom og de Sejrskræfter, 
man ventede sig deraf, var vel i Persien fortrinsvis knyttet til 
den helUge Plante Haomaen; men da Rehgionen udbredte sig til 
Egne, hvor denne var ukendt, bortfaldt den af sig selv, uden at 
man senere bevarede nogen Erindring derom; i Mithrasmysterierne, 
hvis Kultmaaltid utvivlsomt staar i Forbindelse med den gamle 
persiske Praksis, anvendtes saaledes Haomaen slet ikke; foruden 
Brød og Vand forekom dog af og til ogsaa Vin blandt de hellige 
Elementer, hvad der muUgvis kan være en Slags Erstatning derfor^). 
Et af de mest betydningsfulde Udsagn om det mithriske Kult- 
maaltid findes hos Justmus Martyr, som i sin første Apologi Kap. 
66, 4 (Kriiger, p. 57, 14 ff.) efter Skildringen af den kristne Nadvers 
Indstiftelse tilføjer: onsQ mi év Totg tov Mld-Qa /uvortj^ioig 
naQÉåiOKav yiv€6&m fiifirjodfievot' ol tiovtjqoI daifiovsg' oti 

^) Cfr. Darmesteter, Zend Avesta I, p. LXV og LXXVIII. Spørgsmaalet om, 
hvor vidt den persiske Praksis oprindelig skulde gaa tilbage til Babylonien, en 
Mulighed som Zimmern (anf. Skr., p. 174) antyder, kan vi i denne Sammenhæng 
se bort fra. 

^) Et Bevis herfor finder Cumont (I, p. 146 S.) vel med Rette i den Identi- 
fikation, som fandt Sted mellem Haoma som Guddom og Grækernes Bacchos. 
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yaQ ctQTog nat nori^Qiov våarog rlS-etai év roug tov fivovfitvov 
TdléToig fier éiidoycov rivm rj émaTctad-å '^ fxad-elv dvvaod-t. 

Her er der altsaa Tale om Brød og Vand, som stilles frem og 
konsekreres ved, at der over disse Elementer udtales hellige Formler 
{émkoyoi), ganske som Maaltidet foregik hos de essæiske Sekter. 
Naar Tertullian i det ofte anførte' Sted fra De præscr. hær. 40 
kun nævner Brødet: celebrat et panis ohlationem, er Grunden dertil 
let at se; der ligger nemlig her for ham kun Vægt paa at nævne, 
hvad der har Analoga i den kristne Kultus, og dette var i strengere 
Forstand kun Tilfældet med Brødet. Drikken var derimod for- 
skeUig; thi medens de Kristne nød Vin, drak Mithrasd5n:kerne kun 
Vand. Hvilken Rolle de hellige Maaltider spillede for Mysterie- 
reMgionen, fremgaar af en Ytring hos Phnius, der om Nero beretter: 
Magos secum adduxerat, magicis etiam cenis eum initiaverat, non 
tamen, cum regnum ei dåret, hane ab eo artem accipe/e valuit (Nat. 
Hist. XXX I Detlefsén IV, "p. 257, 2i:ff.), og interessant i denne 
Henseende er ogsaa den billedHge Fremstilling af et mithrisk 
Kultmaaltid, som vi besidder paa et i Sarrebourg fundet Rehef; 
man ser dér Myster af forskeUige Grader, kendetegnede ved tyde- 
lige Symboler, og samlede omkring en Trefod, paa hvilken der 
ligger fire smaa Brød; et Par af dem holder i Haanden Bægere 
med den hellige Drik (cfr., Afbildningen hos Cumont I, p. 175). 
I Mithraskulten betragtedes saadanne Maaltider som en Efter- 
ligning af den Fællesspisning, hvormed Guden og hans Staldbrødre 
ifølge den mytologiske FortæUing havde afsluttet deres Kamp 
med Ahriman, forinden han selv med Solens straalende Firspand 
opfor til Himmels for siden at dvæle dér sammen med de u(.iøde- 
hge (cfr. Cumont I, p. 304 ff.). Mithras og Hehos ved et Bord 
gjaldt derfor som et Sindbillede for det mithriske Kultmaaltid, 
paa samme Maade som den kristne Eucharisti i Oldkirken hyppigt 
symboliseredes af de syv Disciples Maaltid ved Tiberiassøen (Cu- 
mont I, p. 176); og den store Mængde ReUeffer, som man har 
fundet med det symbolske Gudemaaltid, bhver følgehg et yder- 
hgere Vidnesbyrd om den tilsvarende Kulthandhngs Betydning. 
Hvilke Virkninger Mithrasmysterne ventede sig af det heUige 
Maaltid, har vi desværre ingen direkte Oplysninger om; men i 
Avesta (Yasna IX 16 ff. Darmesteter I, p. 90 ff .) berømmes Haoma- 
saften, fordi den skænker Hjælp i Kampen mod Dæmonerne, 
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Helbredelse her. i Livet og Udødelighed derefter^). Med stor Sand- 
synKghed tør man vel formode, at disse underfulde Egenskaber 
har Brødet og Vandet beholdt, ogsaa efter at det hellige Maaltid 
var trængt frem til Egne, hvor Haomaen ikke kendtes. Det var 
jo overhovedet de samme Goder, som" man rimeligvis ' har søgt 
i alle Datidens MysteriereHgioner, og som vi tidligere, ganske 
vist uden nogen positiv Hjemmel, har formodet, at ogsaa Essæerne 
tilstræbte. 

I Sammenhæng med Kultmaaltidet er der endelig endnu et 
Par mindre væsentUge Enkeltheder at omtale. Det kan saaledes 
ikke forundre, at hos de essæiske Sekter er ogsaa Saltet regnet 
iblandt de heUige Elementer; thi det hørte med som en meget 
betydningsfuld Del af Maaltidet hos Israehterne (Ezr. 4, 14), og 
ved de fælles Spisninger, som ledsagede en Pagtslutning, spillede 
det en saadan Rolle, at man endog dannede Udtrykket en »Salt- 
pagt« (Num. 18, 19; 2 Kr. 13, 5) i overført Betydning om en fast 
og ubrødeUg Pagt^). Muligvis kan dette ogsaa have staaet i For- 
bindelse med Saltets konserverende Evne: Pagten bliver derved 
varig; og denne sidste Forestilling vilde gøre Anvendelsen af Ele- 
mentet letforstaaeHg ved et Maaltid, der tilsigtede at skaffe Del- 
tagerne Udødelighed. EndeUg kan Tanken om Saltets rensende 
Kraft, der rimeligvis findes i Lev. 2, 13 (qfr. 24, 7 [LXX]; Hez, 43, 24; 
Dom. 9, 45; Hez. 16, 4; Mk. 9, 49), og som begrunder dette Minerals 
Forekomst blandt de babyloniske Lustrationsmidler, jo ogsaa 
have været medvirkende. 

At Essæerne skulde gaa hvidklædte (hvad enten dette Krav 
nu kun angik deres Ordensdragt, som de iførte sig ved de hellige 
Maaltider, eUer Bestemmelsen overhovedet gjaldt alle de Klæder, 
som de bar) er et Træk, som man næppe heller kan tiUægge synderlig 
Vægtj thi hvid er jo de fleste Steder Renhedens Symbol, og derfor 
for alle, som tilstræber denne, umiddelbart nærUggende. Imidler- 
tid kan denne Omstændighed ogsaa vise hen til Orienten; Man- 



^) »11 est beau de forme, il veut le bien, il est victorieux. De couleur d'or, de 
tige flexible, il est excellent å boire et le meilleur des viatiques pour 
l'å m e. O Haonaa d'or, je demande de toi la sagesse, la force et la victoire; la 
santé et la guérison; la prospérité et la grandeur; la force de tout le corps et 
la science universelle; et que je puisse aller par le moiide, en maitre souverain, écra- 
sant la malfaisance, detruisant la Druj« etc. 

2) Cfr. de arabiske Analoga hos Robertson Smith(-Stiibe), Rel. der Sem., 
p. 206 ff. 
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dæerne er det nemlig i Genza foreskrevet bestandig at gaa hvid- 
klædte: >>Bekleidet euch mit Weissem und bedeckt euch mit Weis- 
sem, åhnlich den Kleidern des Glanzes und den Gewåndern des 
Lichts, und setzt weisse Burzinqå's auf, åhnlich den prangenden 
Kronen« (h. G. 25, 12; Mand. Rel., p. 91), og der advares stadig 
mod at farve hvide Klæder eller iføre sig farvet Tøj; at nære 
Attraa efter sligt er lige saa slemt som at ønske sig Afguds- 
billeder^). Dermed kan man fremdeles sammenholde, at til Frem- 
stillingen af det hellige Bælte (Kosti) hos Perserne tør ikke an- 
vendes sort Uld (Spiegel, Avesta II, p. XXII), og Diogenes Laer- 
tios (Prooem. 7 Cobet, p. 2,39 f.) oplyser om de persiske Magere: 
TOVTbw ås iod-tje fiåv AéVK?;. Hvorvidt det samme har været 
Tilfældet inden for Mithrasreligionen, ved vi ikke, da vi ingen 
direkte Vidnesbyrd har derom, men det er vistnok ret sandsjni- 
ligt, at Mysterne her ogsaa i denne Henseende har fortsat Magernes 
Praksis. Hvilken Betydning Essæerne har tillagt den hvide Dragt, 
derom er vi ligeledes uvidende; men saafremt orientalsk Ind- 
flydelse skulde have gjort sig gældende, kunde man formode^ 
at den hvide Farve var tænkt som et Symbol paa den straalende 
Herlighedsklædning, som Sjælen ifølge persiske ForestilHnger 
(Cumont I, p. 15) en Gang efter Døden skulde iføres. 

Den essæiske Forkastelse af Oliesalvning og Ofre er, som 
allerede tidligere omtalt, at forklare deraf, at Sekten betragtede 
disse Handlinger hos det jødiske Præsteskab som sakramentale 
og tiUige som konkurrerende med dens egne Sakramenter, for saa 
vidt som de udvirkede ganske de samme Goder, som Medlem- 
merne selv ventede sig af Vandbad og Kultmaaltid. Impulsen 
til at betragte Præstesalvningen som et Initiationssakramente kan 
Essæerne imidlertid meget vel have faaet fra Orienten. I de baby- 
loniske Kileindskrifter har Olien nemhg ganske de samme dæmon- 
fordrivende Virkninger som Vandet, og den kan altsaa baade an- 
vendes som Helbredelsesmiddel og til at udslette Synden og dens 
Skyld (cfr. Saussaye ^ I, p. 310); fra den før nævnte Adapamyte 
anfører Zimmern (Arch. f. Rel. 1899, p. 167) Eas Belæring: »Ein 



^) At den mandæiske Dragt i nyere Tid til daglig er brun, undertiden med 
hvide Striber, og at kun den Kappe, som Præsterne bærer, og som Lægfolket er 
iført ved Daab, Bryllup og Masiqta endnu er hvid, har sine ganske særlige 
Grunde (cfr. Mand. Rel., p. 92). 
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Kleid wird man dir reichen: das zieh an! Oel wird man dir reichen: 
damit salbe dich!«, og dette staar umiddelbart efter Advarslen 
om »Dødens Brød« og »Dødens Vand«, hvilket nok kunde tale 
for, at der her er tillagt ogsaa Olien sakramentale Virkninger, 
saaledes som Tilfældet øjensynUgt er i slav. Hen. 22, 8 (Charles II, 
p. 443), der frembyder en nær Parallel. Inden for Mandæismen 
kendes en Salvning ved Siden af Vanddaaben som en Slags Supple- 
ment til denne; men herom har Brandt (Mand. Rel., p. 103 f.) 
paa indlysende Maade eftervist, at det kun er en sekundær, senere 
indkommen Forøgelse af den oprindelige Ritus; vi har altsaa 
heri nærmest et Analogon til de senere essæiske Sekter, for saa 
vidt som disse jo, efter at Tempelkultus var ophørt og Anled- 
ningen til at betragte Ohen som en Konkurrent til Vanddaaben 
dermed væsentlig formindsket, optog det nye sakramentale Element, 
som ligeledes den kristne Daab forholdsvis tidligt blev udstyret 
med. Imidlertid finder Olien hos Mandæerne endnu en Anvendelse, 
som rimeligvis er ældre end den nævnte, nemhg som en Art Døds- 
sakramente (Brandt, J. pr. Th. 1892, p. 405); muligvis staar det 
oprindeUgt i Forbindelse med en Anskuelse, som er tydelig udtalt 
i den ganske vist meget unge 26. Traktat (h. G. 321, 11— 15; Mand. 
Rel, p. 104): Ved Hjælp af den rene Olie vil man kunne stige 
op efter Døden; uden denne vil man derimod blive standset af 
Ptahils Mattartas. Hvor vidt en egenthg Oliesalvning har været 
i Brug i Mithrasrehgioneh lader sig ikke sige; det eneste Vidnes- 
byrd derom er Lukian, hvis Menippos om Kaldæeren beretter: 
emd-rjgs té fis mi åiiéfia^e mi TTSQifjyvtos åaåioig mi 
axi^lfj mi akXoiQ TtXsioaiv (Kap. 7 Dindorf I, p. 162 f.), 
hvilket jo i denne Sammenhæng ikke betyder meget. Derimod 
fortæller Porfyrios (De antr. nymph. 15 Nauck, p. 67, 6 If .), at 
naar Mysterne har naaet Løvens Grad, renser de deres Hænder 
og deres Tunge for alskens Smuds og Synd med Honning — et 
Stof, hvis kathartiske Egenskaber den nyplatoniske Filosof ud- 
trykkeUg fremhæver — i Stedet for med Vand, fordi Løvegraden 
i særhg Forstand var viet til Ilden, og Vandet betragtedes som 
det mod denne fjendthge Element^); og Initiationen til Perser- 



^) Denne Betragtning forudsætter næppe mere end en rent umiddelbar Er- 
faring om, at Ild og Vand var uforenelige Modsætninger; den samme Anskuelse 
iiærede jo Elchasai, som foretrak det modsatte Alternativ: at kaste Vrag paa Ilden, 
og dette Valg var, som før (p. 267) bemærket, væsentlig en Konsekvens af Profetens 
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graden foregik da ogsaa med Honning: orav ås rrø flsQar] ngoG- 
ayioai jnéh cog (pvXau naQTcwv, to (pvXaHTixop év av/u^oXo) 
Tid'Bvrm (Nauck, p. 67, I3ff.). Om dette muligvis er en senere 
Praksis, er her uden Betydning; interessant er kun Princippet: 
Honning i Stedet for Vand; en saadan Substitution gør det nemlig 
endnu lettere forstaaeligt, at Essæerne, hvis de hørte hjemme i 
den samme religiøse Atmosfære, kan have betragtet Præstesalv- 
ningen som en (utilstedelig) Erstatning for Vandbadet. 

Naar Essæerne forkastede Ofrene i Templet i Jerusalem, be- 
roede dette, som tidligere eftervist. Ugeledes først og fremmest 
paa, at Sektens egne Sakramenter mentes at forskaffe de samme 
Goder. Det maa dog tiUige bemærkes, at det for adskillige Jøder 
næppe har været saa vanskeligt, soin man paa Forhaand skulde 
tro, at undvære denne Form for Kultus; der findes nemlig An- 
tydninger af, at man trods de Mængder af Dyr, der hver eneste 
Dag slagtedes i Helligdommen, alligevel indenfor visse Kredse 
ikke har tillagt Ofrene nogen synderlig Betydning. Selv Josefos 
synes Ant. VI 147 (7, 4) at mene, at Ofre ikke er strengt nød- 
vendige for den fromme: KaTaqiQOvelod-ai yaQ ov% or av avTip 
(jiri d-vfj Tig, wAA' orav diteid-eiv (J'oxp). MuHgvis kunde der ogsaa 
heri foreligge Spor af Orientens Tankegang; i hvert Fald gør KroU 
(R. G. G. V, col. 1045) opmærksom paa, at den orientalske My- 
steriefromhed er tilbøjehg til at kaste Vrag paa Ofret og frem- 
hæve Bønnen i Stedet. Spiren dertil kunde man søge i Persien, 
saafremt ellers Spiegel (Avesta H, p. LXXI f.) har Ret i sin Paa- 
stand om, at »streng genommen sind blutige Opfer nach den 
Anschauungen des Parsismus undenkbar«. Dette kan dog maaske 
nok være noget tvivlsomt; men betydningsfuldt er det, at Man- 
dæerne forkaster Ofret principielt: »Nicht schlachtet man Schlacht- 
(opfer) vor ihm« (se. dem Lichtkonig), hedder det h. G. 6, 17 
(Mand. Rel., p. 118), og det er en af de alvorhgste Anklager mod 



Stilling til Ofre; naar Bousset (Hauptprobl. der Gnosis, p. 156 ff.) vil forklare det 
ud fra en skarp Dualisme: Vandet er det mandlige Element og Ilden det kvindelige, 
er en saadan Anskuelse sikkert alt for kunstig — rent bortset fra, at det eneste Vidnes- 
byrd om en gennemført dualistisk Betragtning indenfor Elchasæismen, an-Nadims 
tidligere (p. 108 f.) anførte Meddelelse, er af meget problematisk Værdi som historisk 
Kilde. 

^) Paa samme Maade bemærker Filon, De vit. Mos. II 108 (M. II 151, 23 &.): si 
8' oGtog Kai SiKcctog, (livsi §é^ttiog fj Q'VGia, vav ra kqéu 8anavr}9'^, fiotHov ås 
x«l si ro nccQcinttv iir]8sv itgoaåyoiTo IsqsIov rj yccQ ålrjd'Tjs hgovgyla zis 
av siri itlrjv \l)vxrjg &Eoq)ilovs svaé§sia. 
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Jøderne, at de bringer Ofre af Dyrefedt og udgyder Blod i Hellig- 
dommen, men ikke gør hvad Ret er (Mand. Rel,, p. 129). Paa dette 
enkelte Punkt danner derimod Mithraskulten, som ellers paa saa 
mange andre Omraader har frembudt overraskende Paralleler til 
Essæismen en Undtagelse; thi Dyreofret praktiseredes stadig 
inden for denne MysteriereUgion, saaledes som det fremgaar af 
de mange Offerknive, som man har fundet i udgravede Mithras- 
helligdomme (Cumont I, p. 18); Guddommen selv var jo ogsaa 
o TavQOXTOVog og fremstilles som saadan hyppigt paa Monu- 
menterne (Cumont I, p. 179 ff.). Hvor stor en Rolle Slagtning 
af Dyr har spillet i den mithriske Gudstjeneste, formaar vi dog 
alligevel ikke at sige; men sikkert er det derimod, at selv omEssæerne 
paa andre Omraader havde taget Eksempel efter en saadan Re- 
ligion, vilde de umuligt kunne efterligne denne Praksis; Ofring 
til- et Billede var for en Jøde en saa grov Form for Afgudsdyrkelse, 
at han under ingen Omstændigheder kunde gøre sig skyldig i 
shgt; ja helt utænkeHgt var det vel ikke, at den Afsky, som 
Essæerne eventuelt kan have følt overfor de mithriske Ofre, maaske 
har bidraget til, at de kastede Vrag paa Ofre overhovedet, ogsaa 
dem, der fandt Sted i Jerusalem^)". 

At den essæiske Vegetarianisme ikke kan betragtes som noget 
betydningsfuldt Karakteristikum for Sekten, er allerede" fremhævet; 
har Samfundet imidlertid forkastet Nydelsen af Kød og Vin, kunde 
man sige, at det var sket i Overensstemmelse med Tidsstrøm- 
ningen. Den Slags asketiske Foreteelser havde nemlig en vældig 
Udbredelse i Datiden, og saa stor var disse Ideers Magt, at skønt 
Jødedommen egentlig er fremmed for og fjendtlig stemt imod 
enhver Form for Askese — Strathmann taler med Rette om »der 
unasketische Grundzug der palåstinensisch-jiidischen Frommigkeit« 
(Askese I, p. 16 ff.) — havde de dog vundet Indgang indenfor 
visse jødiske Kredse, hvis Ortodoksi heller ikke i andre Hen- 
seender var helt uangribelig; Vidnesbyrd herom foreligger i Ezra- 
Apokalypsen f. Eks. 9, 24; 12, 51 (5, 20; 6, 31 og 35; ofr. Baruk 
12, 5; 21, i; 43, 3) og jævnlig i de 12 Patriarkers Testamenter 
f. Eks. Rub. 1, 10; Jud. 16, i ff.; Issach 7, 3 — for ikke at nævne 



^) Cfr. Tankegangen i det muligvis med Essæismen beslægtede Sted Orac. 
Sib. IV 24 ff.: oA^toi . , . . . o'i VTjOVg (xsv anecvTag (XTtctQvi^aovTCib iåovtsg Kai 
^cofiovSf siKctla Xi&cov åcpiåQ-vfiava Mooqocov, ai'fiaciv sfiipv^mv fisfiiaøfiéva xai 
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det »essæiske« Sted Hen. io8, 7—10 (nærmere hos Strathmann, 
anf. Skr., p. 61 ff., samt Koberie, Sunde u. Gnade, p. 562 f.og 607 f.). 
Imidlertid fortjener det dog Opmærksomhed, at ganske særhgt 
indenfor de orientalske MysteriereUgioner spillede asketiske Regler 
en meget stor Rolle (cfr. Strathmann, anf. Skr., p. 230 ff.), og 
disse Kulter har utvivlsomt bidraget mægtigt til Askesens Ud- 
bredelse; KroU gør saaledes (R. G. G. V, col. 1045) opmærksom paa, 
at den orfiske Vegetarianisme derved er bleven langt strengere, 
og Koberie fremhæver ogsaa (Stinde u. Gnade, p. 519) med Rette 
den essæiske og therapeutiske Askeses orientalske Oprindelse. 
Egentlig parsistisk er denne Form for Afholdenhed nu ganske 
vist ikke (cfr. Lehmann, Zarathustra II, p. 206 f.), og Mandæerne 
tør Mgeledes spise Kød, naar kun Slagtningen er foregaaet under 
Iagttagelse af bestemte Renhedsforskrifter (Mand. Rel., p. 93 f.). 
Men i Manichæismen maatte »de udvalgte« hverken nyde Kød eller 
Vin, medens derimod Plantestoffer som Meloner o. lign. gjaldt for 
særlig anbefalelsesværdige; og denne Religion er dog fremstaaet 
i orientalske Egne, og dens Elementer er vel ogsaa fortrinsvis af 
orientalsk Herkomst (cfr. Kessler i R. E. XII, p. 193 H.). Om 
Vegetarianisme hos de senere Magere har vi ligeledes et Par Vidnes- 
byrd, idet Diogenes Laertios om dem beretter: y,cti Xaxavov TQoq)7j, 
TVQog rs Hal aqrog evrek'^g, mi mXafiog ij ^aKTrjQia,(oiievTOVVT€g, 
q)aal, tov tvqov åvrjQOVTO nat aitrjod-iov (Prootm. 7 Cobet, p. 2,40 
ff.), og man kan vel ogsaa i denne Sammenhæng anføre PHnius' 
Udsagn (Nat. Hist. XI 42 Detlefsen II, p. 205, 24 ff.): Tradunt 
Zorodstren in desertis caseo vixisse annis XX ita temperato ut vetusta- 
tem non sentiret. Krav paa særlig Interesse har endehg en Med- 
delelse hos Porfyrios, der med Eubulos som Kilde beretter, at af 
de ysvtj TQia, hvori Magerne var inddelte, indlader den første 
Klasse sig hverken paa at spise Kød eller overhovedet at dræbe 
Dyr, den anden dræber ikke tamme Dyr, men nyder dog Kød- 
spiser, den tredje og sidste endelig paalægger sig derimod ingen 
af de nævnte Indskrænkninger^). Denne Overlevering, der frem- 
byder flere Lighedspunkter med den senere manichæiske Praksis, 
lyder ret troværdig; da Porfyrios fremdeles har fundet den i Eu- 



^) yivTj TQia .... UV ol Jiprorot kccI Xoyiåvatoi ovt éad'iovaiv i'/irpvxov 
o-WTS (povivovdiv, éfifJ'fvovoi 8s xfj naXaia. Tm ^(hcov UTtoxfj' ol Ss Sevtsqoi ■h- 
r. A. (De abst. IV 16 Nauck, p. 353, 19 ff.). 
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bulos' Værk om Mithrasreligionen^), slutter Cumont (I, p, 308) 
sikkert med Rette, at man indenfor de højere Grader af denne 
har praktiseret en lignende Afholdenhed; og hermed stemmer 
fortrinligt den TtQodiaiTt^atc, som Lukian spottende omtaler; om 
den Tid, da Menippos var sammen med Kaldæeren ahas Mithras- 
djn^keren, fortæller han nemlig, at han maatte leve af Træfrugter, 
Mælk, Honning og Vand: xai airia (ih tjf^iv rd dn^oåQva, no- 
Tov åé ydla mi fisklnQarov mi ro tov Xodanov våco^ (Dindorf I, 
p. 162). Det tør derfor vistnok betragtes som sandsynligt, at der 
ogsaa indenfor Mithrasreligionen har hersket asketiske Tendenser; 
vel synes disse, saa vidt vi kan skønne, ikke at have været saa 
stærkt fremtrædende som i andre orientalske Kulter; men det er 
tillige værd at lægge Mærke til, at dette Moment heller ikke frem- 
træder saa stærkt hos de palæstinensiske Essæere. Om disse hører 
vj saaledes ikke, at de praktiserer nogen egentlig Faste; det frem- 
hæves kun om Therapeuterne i Ægypten; og her er det ikke saa 
forunderligt; thi dersom en jødisk Sekt overhovedet havde indladt 
sig paa at optage fremmede asketiske Ideer, maatte saadanne 
naturnødvendigt forøges meget stærkt i dette Land, hvor de mang- . 
foldigste Former for religiøs Afholdenhed spiUede en uhyre Rolle. 
»Es gibt keine ReUgion des Altertums«, bemærker Strathmann 
(Askese I, p. ,238) med Rette, »die in dieser Beziehung mit der 
ågyptischen auch.nur entfernt konkurrieren konnte«. 

Hvad dernæst det essæiske Ejendomsfællesskab angaar, ken- 
der vi ikke indenfor en rimelig Horizont noget kommunistisk Sam- 
fund, der kan have tjent som Forbillede. At Platon og Nypytha- 
goræerne har fremsat Tanken som et Ideal, kan ikke komme i 
Betragtning, fordi man paa det Tidspunkt, her er Tale om, næppe 
noget Steds havde forsøgt virkelig at realisere disse Idealer^); og 
at Platons Tanker skulde være blevet tilegnede og for første Gang 
virkeliggjorte af en jødisk Sekt, er ikke just sandsynligt. Men det 
er næppe heller nødvendigt her at antage fremmede Forbilleder 
til Forklaring; vi har tidligere (p. 276 ff .) søgt at godtgøre, at Ejen- 
domsfællesskabet er forstaaeligt som en naturlig videre Udvikling 



^) Ev^ovkog 6 rriv negl tov Mi%QU hroQittv åv noklols §i^liois ttva- 
ygdipae (p. 253 19 ff.). 

^) »G e p r e d i g t hatten ihn (se. den Kommunismus) schon vorher grie- 
chische Autoren; realisiert wurde er erst innerhalb der jiidischen Nation« (Adler, 
Geschichte des Sozialismus I, p. 67). 
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af den Fælleskasse, som den gensidige Understøttelse og de fælles 
Kultussammenkomster nødvendiggjorde. Saafremt der virkelig til 
Grund for de filoniske og josefiske Lovprisninger af den essæiske 
Kommunisme ligger andet end Eksistensen af en saadan Fælles- 
kasse, vil man vistnok være berettiget til at hævde, at paa jødisk 
Grund, hvor Almisser gjaldt for noget særdeles fortjenstfuldt, »ein 
Grundpfeiler religios sittlichen Lebens« (cfr, de Bousset, Rel. d. 
Judent, 2, p. 162 f ., anførte Bevissteder), var det ikke nogen fjernt- 
liggende Tanke, at Mennesker for at blive saa fuldkomne som 
muligt, maatte bortskænke al deres Ejendom til Understøttelse af 
trængende igennem Fælleskassen. Heller ikke Kravet om Opret- 
telsen af en saadan behj3ver at bero paa fremmed Indflydelse; 
den er jo umiddelbart nærliggende overalt, hvor smaa Kredse 
slutter sig sammen om en fælles Gudsdyrkelse, og forekommer da 
ogsaa hos alle Oldtidens Mysteriesamfund. Dette gælder ikke mindst 
Mithrasreligionen, hvor Fælleskassen paa Grund af de forholdsvis 
store Udgifter til Kultus spillede en meget betydelig Rolle. For- 
søger man en Sammenligning med Essæismen, viser der sig da ogsaa 
her en Række ikke helt ubetydelige Overensstemmelser; men man 
maa ganske vist være varsom med at tillægge disse for stor Betyd- 
ning. Vor Viden om de sociale Forhold indenfor denne Mysterie- 
religion hviler nemlig saa godt som udelukkende paa Efterret- 
ninger om Forholdene, saaledes som de var i Occidenten, og for vor 
Sammenhæng vilde det jo først og fremmest have Interesse at 
kende den Form for Religionen, som praktiseredes i Babylon, 
hvor dens Vugge stod. Dette er en Omstændighed, som naturligvis 
bestandigt maa tages i Betragtning, men som her i Særdeleshed 
faar Betydning, fordi det er aabenbart, at Mithrasdyrkerne i Vesten 
har organiseret sig med de i Romerriget saa almindelige sodalicia 
som Forbillede (Cumont I, p. 326); det var simpelt hen en Nød- 
vendighed af Hensyn til Kultsamfundenes retslige Stilling. Hvor- 
vidt Sammenslutningerne i Orienten har haft den samme eller i 
nogen Grad tilsvarende Organisation, lader sig ikke sige, og det 
er derfor kun med stort Forbehold, at vi gør opmærksom paa de 
med Essæismen foreliggende Analogier. Dette gælder saaledes en 
Omstændighed som denne, at Mithraskollegierne foruden Præster 
og Myster af forskellige Grader tillige havde valgte Embedsmænd 
til at varetage Samfundets økonomiske Anliggender (Cumont I, 
p. 326); hosEssæerne fandtes paa ganske tilsvarende Maade énifie- 
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Xtrai, åmTQQTiot, aTvoåeKTM tmv ngoaodoav og rafziai, om 

hvilke det udtrykkeligt fremhæves, at de blev valgte til at beklæde 
deres Embeder^). Den Raadsforsamling af Dekurioner, som havde 
den højeste Myndighed i alle Mithrassamfundets Anliggender, »sorte 
de senat en miniature« (Cumont I, p. 326), kunde ligeledes minde 
om det Kollegium paa ikke færre end 100 Dommere, som efter 
Josefos' Opgivelse^) udkrævedes for at fælde Domme hos Essæerne; 
og hvad endelig selve Mithrasdyrkernes Fælleskasse angaar, har 
vi flere Vidnesbyrd om, at Gaver og Bidrag strømmede meget 
rigeHgt ind, saaledes at en Menighed undertiden kunde blive ret 
velstaaende. (Cumont I, p. 327 f.). Men Gaverne var dog altid 
her frivilHge; og hvis Josefos har Ret i, at det for Essæerne var 
Pligt ved Indtrædelsen i Samfundet at afgive hele deres Ejendom 
til dette, og Filon deri, at ogsaa alt, hvad de siden efter fortjente, 
blev lagt i Ordenens fæUes Kasse, er jo den mithriske Gavmildhed 
derved betydeUg overbudt. 

Hvorfra den essæiske Forkastelse af Ægteskabet stammer, 
kan være vanskeUgt at afgøre; det forholder sig med denne Form 
for Askese som med den vegetarianske, at den saa at sige laa i 
Tiden. Trods det, at den var Jødedommen som saadan ganske 
fremmed og bestandig vedblev at være det, har vi dog, som tid- 
Hgere (p. 290 f.) nævnt, adskilUge Vidnesbyrd om, at den havde 
vundet Indgang i enkelte jødiske Kredse; til disse hørte nu en Del 
af Essæersamfundene, men Anskuelsen havde dog ikke vundet Herre- 
dømmet indenfor dem alle (Bell. II 160 [8, 3]), og den Omstændig- 
hed, at Filon muhgvis kun tillægger Flertallet af de therapeutiske 
Kvinder JOmfrueHghed og navnhg Elchasais og Ebjonæernes Stil- 
ling til Cølibatet kunde ogsaa tyde paa, at dette kun har været et 
Punkt af underordnet Betydning for Essæismen. Men iøvrigt stad- 
fæster selve Sagen kun de Resultater, som vi i det foregaaende har 
vundet; thi rimeligvis stammer ogsaa ForestiUingen om det for- 
tjenstfulde i at afholde sig fra Ægteskabet fra Orienten. Ganske 
vist er den ikke genuin iranisk; Perserne dømte paa dette Punkt 
ganske som Jøderne (ofr. Lehmann, Zarathustra II, p. 207 f.). 
Hos Mandæeme træffer vi den heller ikke; de nærede om dette 



1) Bell. II 123 (8, 3), Ant. XVIII 22 (i, 5) og Præp. evang. VIII 11, 5 Hei- 
nichen I, p. 397. 

2) Bell II 145 (8, 9), men man maa her vistnok regne med denne Forfatters 
Upaalidelighed særlig med Hensyn til Talangivelser. 
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Spørgsmaal de samme Anskuelser, som Elchasai forfægtede: »Nehmt 
ein Weib und bildet euch zu einem Stamm, damit die Welt von 
euch vermehrt werde«, hedder det h. G. 14, 3, og endnu stærkere 

67, 20: » so lange ihr verfolgt werdet von diesen Ehelosen 

und Jungfrauen, Månnern die nicht Weiber, und Weibern die 
nicht Månner verlangen ~ wenn ihr euch ihnen zugesellt, werdet 
ihr in die Holle fallen« (Mand. Rel., p. 85 f-). Men derimod hører 
vi om Mughtasila, ikke blot at de ikke nød Kød og Vin, men tiUige 
at de afholdt sig fra Ægteskab; fra de samme babyloniske Egne 
udgik senere Manichæismen, og hvilken Rolle »Seglet for Brystet« 
her spillede for de fuldkomne, er jo velbekendt. Særlig interessant 
er det, at vi ogsaa indenfor Mithrasreligionen har Spor af hgnende 
asketiske Tendenser. I den i det foregaaende oftere nævnte Skil- 
dring af den persiske Guddom (De præscr. hær. 40 Oehler II, p. 38) 
udbryder TertuUian nemhg: Quid, quod et summum pontificem in 
unius nuptiis statuii? håbet et vir gines håbet et continentesl, idet han 
naturligvis ud fra den Betragtning af de andre Rehgioner, som han 
her gør gældende (ofr. p. 370), maa finde det i allerhøjeste Grad 
forargeligt, at Djævelen saa skammeligt efteraber den kristne Askese. 
Fop os har dette Udsagn Interesse, fordi vi derigennem erfarer, ikke 
blot at den mithriske øverste Præst kun turde gifte sig en enkelt 
Gang, hvori vel allerede hgger et asketisk Moment, men tillige at 
Mithrasreligionen havde afholdende af begge Køn, Omtalen af 
virgines volder ganske vist Vanskeligheder, fordi det i Almindelig- 
hed antages, at Kvinder ikke fandt Optagelse i Mysteriesamfundet 
(Cumont I, p. 330); man henholder sig her til, at der ikke findes 
Kvindenavne i de Medlemsfortegnelser, som vi har bevarede, 
og paa Gravskrifter over Mithrasdyrkeres Hustruer anføres aldrig 
nogen Benævnelse for Værdigheder indenfor Kultsamfundet. Imid- 
lertid overleverer Porfyrios — efter Eubulos — en Meddelelse om, 
at man benævner de kvindelige Myster vccipug; i denne Form 
kan Udsagnet ganske vist næppe være rigtigt, da vi intet som helst 
andet Steds har nogen Antydning af et saadant Navn, og Cumont 
betragter da ogsaa den hele Passus som korrumperet og værdiløs; 
men Nauck har i sin Udgave (p. 254, 8) optaget Fehcianus' Variant 
Isaivaq, svarende altsaa til de mandlige »Løver«, og dette vilde 
give en god Mening, hvis overhovedet Kvinder fandt Optagelse^). 



1) Cfr. Dieterich, Kl. Schriften, p. 265. 

25 
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Dog er Sagen vel alligevel tvivlsom, og skulde kvindelige Medlem- 
mer mulig have eksisteret hist og her, har dette i hvert Fald ikke 
været almindeligt i alle Mithrassamfund, men maa betragtes som 
et Undtagelsesfænomen indenfor ganske enkelte Kredse, hvor 
Synkretismen havde gjort sig gældende endnu stærkere end sæd- 
vanligt; Eksemplet fra Isiskulten kan muligvis have smittet, thi 
her spillede det kvindelige Element en fremtrædende Rolle. Og 
dersom MlthrasreUgionen virkehg enkelte Steder har optaget Kvin- 
der, frembyder den jo ogsaa paa dette Punkt en Analogi til For- 
holdet mellem den ene Gren af Essæerne, som ingen Kvinder havde 
i deres Midte, og Therapeuterne (hvormed rimeUgvis tillige ersQOV 
rdyfxa, i Bell. II i6o kan sidestilles),, til hvis Forsamlinger begge 
Køn havde Adgang. Thi i det hele og store har den persiske Gud- 
dom sikkert stillet sig afvisende overfor Kvindens Medlemsret og 
derved tydeligt markeret den almindehge orientalske Betragtning 
af hende som et lavere Væsen; men dette er jo netop den samme 
Vurdering, som Josefos og navnHg. Filon tilskriver Essæerne. Umu- 
ligt er det derfor ikke, at et saadant Syn paa det andet Køn kan 
have været medvirkende Motiv baade for de mithriske continentes 
og de ægteskabsfjendthge Essæere; Hovedformaalet, som de begge 
tilstræbte med deres Askese, har vel været at vinde en større Ren- 
hed, hvis velsignelsesrige Følger Sjælen engang i den anden Til- 
værelse vilde komme til at opleve. Men her som paa adskilUge 
andre Omraader af Essæerproblemet gælder det ganske vist, at 
da Kilderne absolut ingen Oplysninger giver, er det umuhgt at 
naa ud over rene Formodninger, 

Hermed har vi fuldendt Gennemgangen af de i det forrige Af- 
snit fremdragne essæiske EjendommeHgheder, og dét har vist sig, 
at af disse peger alle de mere væsentlige tydeligt hen til Synkre- 
tismen i Babylonien, og de mindre udprægede eller tvivlsomme 
Træk har Hgelediss dér Paralleler. Da der nu faktisk har fundet 
Samkverri Sted mellem den jødiske Koloni i Babylon og Lands- 
mændene i Palæstina, taler Sandsynligheden for, at de Impulser, 
der indenfor Jødedommen har ført til Dannelsen af Essæersam- 
fundene, er komne fra disse Egne. En Antydning af en saadan 
Aarsagssammenhæng kunde man ogsaa finde deri, at efter Alki- 
biades' Udsagn vilde Elchasai have modtaget sin heUige Bog i 
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sidste Instans fra So^mt^) o: et baptistisk Samfund i Eufrat- 
egnene, hvad enten dermed nu sigtes til Mandæerne (»Subba«) 
eller til den Sekt, som senere kendes i Koranen under Navnet 
»Sabiere«. Det er temmelig ligegyldigt, om dette Foregivende er 
i Overensstemmelse med Virkeligheden eller ikke; under alle Om- 
stændigheder vidner det nemlig om, at Profeten selv og vel ogsaa 
det Essæersamfund, hvorfra han er udgaaet, har ment sig staaende 
i Forbindelse med disse fjerne Egne. 

Imod den Plads, som den foregaaende Fremstilling har givet 
Mandæismen, kan man ikke indvende, at da der ikke kan leveres 
et tvingende Bevis for, at denne Religionsform er ældre eller endog 
blot ligesaa gammel som Essæismen, kunde det Hgge nærmere at 
forklare Overensstemmelserne mellem de to som hidrørende fra 
jødisk Indflydelse paa Mandæismen. Thi vel har en saadan fundet 
Sted, endog i ret stort Omfang, men den kan vanskeligt have haft 
Betydning for de med Essæismen fælles EjendommeUgheder, idet 
disse jo har vist sig at være den genuine Jødedom ganske fremmede, 
men derimod nær beslægtede med babyloniske og persiske Religions- 
former; følgelig maa den fælles Afstamning søges ikke i Palæstina, 
men i Babylonien. Og er Essæismen og Mandæismen saaledes at 
betragte som Halvsøskende, begge Børn af den samme persisk- 
babyloniske Fader, turde Slægtskabsforholdet mellem den jødiske 
Sekt og Mithrasreligionen muligvis være endnu nærmere. Ved 
første Øjekast synes denne Paastand ganske vist noget over- 
raskende; Mithrasdyrkelsen var jo en Religion for Krigere, Essæerne 
derimod Fredens Mænd, hvem det endog efter Filons Fremstilling 
var forbudt at tilvirke Vaaben; og til den omfattende Mytologi, 
som for den persiske Guddoms Tilbedere spillede en saa stor Rolle, 
mærkes der hos Essæerne intet Spor. Men man maa her tage i 
Betragtning, hvad oftere er blevet fremhævet i det foregaaende, 
at vi fortrinsvis kender Mithraskulten i Occidenten, medens Slægt- 
skabet mellem Essæismen og Mandæismen viser, at vi først og 
fremmest maa regne med den oprindelige Form, saaledes som den 

, ^) iifril%s tfi ^Pcoftr] (pégcov §i^Xov rtvd, (pdeyiæv ravrrjv cctto SrjQ&v rfis 
nciQ&iag TtaQHlrjcfévai viva avdQct diHdiov 'Elxudat, ^v nuQiScoué tivi Åsyco- 
piévqi So§ittt XQi]ftaTia&H6ttv vno ttyyéXovs hvilket efter al Sandsynlighed (cfr. 

p. 94 f.) bør oversættes: » en Bog, som han sagde, at en retfærdig Mand, E., 

havde faaet fra de parthiske Serer, og om hvilken han overleverede, at den af en 
Engel var aahenbaret for Sablerne« (hos hvilke sidste den altsaa oprindelig hørte 
hjemme). 

25* 
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udformede sig i sit Hjemland Babylonien; déi' har Mithrasdyrkelsen 
sikkert i mange Henseender haft et noget andet Udseende end 
det, den senere fremtraadte med i Vesten. Selvfølgelig er det et 
stort Minus ved den fremsatte Hypotese, at vi ved saa hdt derom, 
og sikker kan den derfor aldrig blive; men det er dog betydnings- 
fuldt, at vi ved dens Hjælp hkr formaaet at opvise Paralleler til 
saa godt som alle essæiske Ejendommeligheder. At vi indenfor den 
jødiske Sekt ikke finder Spor af den mithriske Mytologi, kan ikke 
forundre; Selv under Forudsætning af et Slægtskab vilde saadanne 
Forestillinger naturligvis aldrig tilegnes af Jøder, hvem den strenge 
Monoteisme var i Kødet baaret. En ganske anden Sag var det der- 
imod med det græsk-romerske Hedenskab, hvis mange Guddomme 
meget let lod sig identificere med de oprindelig persiske; og der er 
vel desuden Grund til at formode, at det mytologiske Stof i denne 
Jordbund er vokset betydehgt. I nær Sammenhæng med Mytologien 
stod fremdeles de talrige billedlige Fremstilhnger, som smykkede 
Mithrashelligdommene, og hvoraf vi den Dag i Dag har saa mange 
bevarede, at de udgør en Hovedkilde til vor Viden om denne Re- 
ligion; men paa jødisk Grund var selvfølgelig billedHge Frem- 
stillinger af guddommelige Magter ganske utænkelige. Man kunde 
ganske vist mene, at polyteistisk Mytologi og billedlige Frem- 
stillinger deraf maatte virke saa frastødende paa Jøder, at de 
overhovedet ikke kunde tænke paa at tilegne sig Lærdomme eller 
Skikke fra en saadan Kultus. Men Pseudepigraferne og den øvrige 
senjødiske Literatur viser netop, at visse Kredse indenfor Sen- 
jødedommen har været i Besiddelse af en ganske forbavsende Evne 
til af andre Religioner at opsuge netop de Ideer, der paa en eller 
anden Maade lod sig assimilere med deres egne religiøse Grundfore- 
stillinger. Hvor vidt man i den Henseende kunde gaa, viser den 
Omstændighed, at man i en jødisk Menighed, ganske vist en Proselyt- 
menighed, ved Kysten af det sorte Hav endog har fundet Vidnes- 
byrd om en persisk Ildkultus (R. G. G. V, col. 1044). Det vilde 
derfor næppe være saa helt utænkeligt, at Jøder ogsaa smittede 
af Mithrasdyrkernes Eksempel kunde falde paa at opsende Bønner 
til Solen eller i det hele taget betragte Elementerne (ja Groi%si(x) 
som guddommelige Væsener. Og endnu lettere vilde det være for 
dem at tilegne sig den Forestilling, at man enten ved at nyde eUer 
komme i Berøring med saadanne guddommelige Substanser kunde 
opnaa overnaturhge Kræfter; for Daabspraksis frembød jo tilmed 
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deres egne Lustrationer en Tillmytning. Vi mener da altsaa, at den 
sandsynligste Forklaring paa Essæismens Fremkomst er at søge deri, 
at Jøder har efterlignet de religiøse Sarafund, som i Babylonien 
samlede sig om Dyrkelsen af den persiske Guddom Mithras. Efter 
at Bevægelsen var naaet til Palæstina og havde slaaet Rod dér, 
udbredte den sig videre til Ægypten og rimeligvis til mange andre 
Egne af Diaspora. Paa denne Vandring kan Sektens Lærdomme 
have undergaaet visse Forandringer; naar fremmede Forestillinger 
først i den Grad havde faaet Indpas, var dermed Døren aabnet 
for en videregaaende Synkretisme, hvad de senere Former Elcha- 
sæisme og Ebjonæisme noksom vidner om; saaledes tør vi maaske 
formode, at det mere asketiske Præg, som Therapeuterne har, 
kunde bero paa Indflydelse fra den ægyptiske Religion, eventuelt 
fra Isiskulten. Ved at optages i og assimileres med Jødedommen 
maatte de babylonisk-persiske Forestillinger desuden udforme sig 
paa en noget anden Maade, end Tilfældet blev, da Mithrasrehgionen 
smeltede sammen med Elementer af det græsk-romerske Heden- 
skab. I Betragtning af de Transformationer, som disse to for 
skellige Udviklingslinier nødvendig forudsætter, forekommer de 
faktiske Overensstemmelser os at frembyde temmelig tydelige 
Vidnesbyrd om Slægtskabsforholdet: Essæismen som et Barn af 
den babyloniske Mithraskult. Men skulde man af Hensyn til Kilde- 
materialets mangelfulde Art finde en saadan bestemt udformet 
Hypotese for dristig, turde under alle Omstændigheder Under- 
søgelsen have godtgjort, at, saavidt vor Viden rækker, indeholder 
deri Synkretisme, som fandt Sted i Mesopotamien i de nærmeste 
Aarhundreder før vor Tidsregnings Begyndelse, hvortil den gammel- 
babyloniske og den persiske ReUgion fortrinsvis har bidraget, og 
hvorfra Mandæismen og Mithrasrehgionen er udsprunget, ubetinget 
flest af de Momenter, hvorigennem Essæismens Fænomen kan finde 
sin Forklaring. 
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■■ The International Critical Commentary on the Holy Scripture of 

the Old and New Testaments ed. by S. R. Driver, A. Plumraer, 
C. A. Briggs. Edinburgh. 

Jahrbiicher fUr protestantische Theologie. Braunschweig. 
The Jewish Encyclopedia. New York and London 1901 ff. 
: Schrader, Die Keilinschriften und das Alte Testament. 3. Aufi. 

bearb. v. Zimmern u. Winckler. Berlin 1903. 
: Kommentar zum Neuen Testament. herausg. v. Th. Zahn. Leipzig. 
: Kritisch-exegetischer Kommentar liber das Neue Testament begr. 

V. Heinr. Aug. Wilh. Meyer. Gottingen. 
= Patrologiæ Series Græca. Paris. 
: Patrologiæ Series Latina. Paris. 

: Monatsschrift fiir Geschichte und Wissenschaft des Judenthums. 
Leipzig. 
R. E. = Realencyklopadie fUr protestantische Theologie und Kirche. Be- 

grundet V. J. J. Herzog. 3. Aufl. herausg. v. Hauck. Leipzig 
1896 ff. 
R. G. G. = Die Religion in Gesæhichte und Gegenwart herausg. v. Friedrich 

Michael Schiele u. Leopold Zscharnack. Tiibingen 1909 ff. 
St. u. Kr. = Theologische Studien und Kritiken. 

Z. a. W. = Zeitschrift flir die alttestamentliche Wissenschaft. Giessen. 

Z. D. M. G. = Zeitschrift der deutschen Morgenlandischen Gesellschaft. Leipzig. 
Z. hist. Th. = Zeitschrift fiir die historische Theologie. Gotha. 
Z. K. G. = Zeitschrift fiir Kirchengeschichte. Leipzig. 

Z, n, W. = Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft. Giessen. 

Z. w. Th. = Zeitschrift fiir wissenschaftliche Theologie. Halle, Leipzig. 
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Charles = The Apocrypha and Pseudepigrapha cif the Old Testament in. 

English ed. by R. H. Charles. I— II. Oxford 1913. 
Cumont = Textes et Monuments figurés relatifs aux Mystéres de Mithra 

publiés avec une introduction critique par Franz Cumont. I— II. 

Bruxelles 1896—99. 
Pauly-Wissowa = Paulys Real-Encyclopådie der classischen Altertumswissenschaft. 

Neue Bearbeitung herausg. v. Georg Wissowa u. Wilhelm KroU. 

Stuttgart 1894 if. 
Saussaye = P. D. Chantepie de la Saussaye, Religionsgeschichte (Sammlung 

Theologischer Lehrbiicher, I— II. 3. Aufl. Tiibingen 1905. 
Schiirer = Emil Schiirer, Geschichte des jiidischen Volkes im Zeitalter Jesu 

Christi. Leipzig. Bd. I, 3. u. 4.. Aufl. 1901. Bd. II— III, 4. Aufl. 

1907—09. 
Zeller = Eduard Zeller, Die Philosophie der Griechen in ihrer geschicht- 

lichen Entwicklung. Leipzig. 1 1, 5. Aufl. 1892. III 2, 4. Aufl. 1903. 
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